4604 226 2070 6 ४7४ 4 0 कक 


बोर सेवा मन्दिर 
दिह्ली 


क्रम संख्या 


काल न० 





खण्ड 


५४४ ४३४)४४४९७४)४४४ ४४% 25 2४%: ४: ४६% 
र्जर 
मील आई कक कट 72006 /४६# | 


£:क: कह $ के कक $: 0: के: $ कक: $! रैक. के: के? 


_मानव साहिस्य पदुन की पाँचबीकॉड साहिन्य परदन की पाँचबीएमेंटः 


भारतीय राष्ट्रीयता-- 
# 
कर ! 


रघुवीरशरण दिवाकर 


प्रकाशक 
मानव साहित्य सदन 
मुरादाबाद 


मुल्य - एक रूपया 
प्रथमावृि 
जन १६५४१ 

[ सर्वाधिकार सुर्त | 


सुद्क 
अग्बिन्द ग्रस 


कॉटदार 


दो शब्द 


भारतीय स्वतन्त्रता के इस आदिन्युग में शताडदिदियों से 
ढबी हुए हमारी शक्तियां को उमरने छा अवसर मिला है तथा 
दास्ता-जन्य भीषण क्षति का पूरा करने की उत्कट लालसा द्र॒त 
गति से आगे बढ़ने और बढ़ते रहन के लिये प्रतिक्षण हमे प्रेरित 
कर रही है । पर साथ दी पीछे परकेलने बाली प्रतिक्रियाबादी 
शक्तियाँ भी सिर उठा रही है, धरम और संस्कृति की लम्बी-चौड़ी 
दुहाई देकर, अतीत या प्राचीन की आर लोटने का नारा बुलन्द 
कर तथा स्वकीयता व आध्यात्मिकता का उन्माद-भरा आग्रह कर, 
मम्प्रदायातीत लेकतंत्रात्मक राष्र के नव-निर्माण की बृहृद्‌ समस्या 
का उलमा रही है और इस तरह बाहरी गुलामी के मिट जाने पर 
भी जिस भीतरी गुलामी ने सहस्राव्दियों से हमारे सामाजिक व 
राष्ट्रीय जीवन को जजेर व खोखला बना रखा हे, उसे अक्षुण्ण 
रखने के पड़यन्त्र उयवस्थित व सगठित रूप से किए जा रहे है । 

अनिवायतः प्रतिगामिनी शक्तियों का सब से बड़ा मित्र 
या सहायक है सहज मानवीय दौबेल्य । यही कारण है कि 


कुसंस्कार-जन्य अंधश्रद्धा, अविचार-जन्य मोह तथा दुर्वासना- 
जन्य अहम्मन्यता के भावों का सहारा लेकर अथवा दौबेल्य- 
जन्य सभी मानवीय त्रुटियों या कमज़ोरियों स लाभ उठा कर 
सदा ही वे लम्बी-चोड़ी दुह्मइयां देती और वड़ी-बड़ी बाते बनाती 
हैं। आज यही सब कुछ हो रहा है और एक बड़े पैमान पर 
हो रहा है । 

सचमुच बड़ा ही नाजुक समय है। हमारी रा्ट्रीयता चौराहे 
पर खड़ी हे। बहू किस पथ का अनुसरण करे यह समस्या उसके 
समक्ष है और इसके ठीक-टीक हल होने में ही राष्ट्र का कल्याण 
है, विश्व-शाति को साधना अथवा मानवता की प्रतिष्ठा हैं । 


यहाँ इसी समस्या पर कुछ विचार किया गया है 
ओऔर यह देखने का प्रयत्न किया गया है. कि राष्ट्रीयता 
किधर जाए और किधर न जाए ? जहाँ तक खतरनाक रास्तों 
पर उसे बहका ले जाने का प्रयास हो रहा हैँ, इस पुस्तक 
में निश्चय ही उसे एक सुस्पष्ट चेतावनी दी गई है और यह 
अनुरोध किया गया है कि वह हरगिज्ञ न बहके, सबेनाश 
की ओर न जाए, न जाए । 
“विवाकर 
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भारतीय राष्ट्री यत्ता--- 
किंधर ? 


शताबिदियों की परतंत्रता के बाद अब हम स्वतन्त्रता की 
सांस ले रहे हैं, पर क्या हम कह सकते है कि हम पूरी तरह 
स्व॒तन्त्र है? राजनैतिक स्वातन्त्रय हो सब-कुछ नहीं है। यदि 
व्यक्ति व समाज के सवतोमुखी विकास के राज-माग को अवरुद्ध 
करने वाली प्रतिगासी शक्तियों को मिटाने मे अथवा मानव- 
जीवन को तहस-नहस करने वाली अन्त घारणाओं ब भूठी 
जिषमताओं को मिटा कर सहज स्वाभात्रिक व नेसर्गिक मानवीय 
समानता व अआ्त्व की मंगलमय। भावनाओं को प्रतिष्ठित करने 
में राष्ट्र असमर्थ व अकृतकाय है, तो निश्चय ही वह राष्ट्र 
राजनेतिक दृष्टि से स्वतन्त्र होते हुए भी सच्चे श्रथों में पूरा 
स्व॒तन्त्र नहीं हे। आज भारतीय राष्ट्र पूरे स्वतन्त्रता की इस 
महत्तम साधना में ही संलग्न है और राष्ट्र-पुन्निमाण का अर्थ 
व तात्पय भी यही है। 


अग्नि-परीक्षा 


राष्ट्रपपुनर्निमाण का यह युग हमारी राष्ट्रीयता की अग्नि- 
परीक्षा का युग है। वह स्वराज्य को राष्ट्र के प्रत्येक नागरिक 
का स्व-राज्य या अपना राज्य बनाये, राष्ट्र के हर एक नागरिक 
पुरुष यास्‍्त्री को अपनी-अपनी रूचि व योग्यता के अनुकूल 
अधिकाधिक विकाशशील ब समुन्नत बनने का अवसर व 
सुविधा दे, अहकार-जन्य अविवेकपूरा ब अग्राकृलिक भेद-भाव 
मिटाकर शोषित व पद-दलित मानव-समुदाय को मुक्त करे और 
उन्हें नई स्फूर्ति, उमंग व नया जीवन दे, अथवा वह राष्ट्र के 
एक अंग को ही परिपुष्ठ बनाए और शेष अंगो को क्षण व 
अशक्त बने रहने दे या बगे विशेष का शस्त्र या यंत्र बनकर 
शोषण ब उत्पीड़न की आंधी को, जो प्रागैतिद्दासिक काल से 
अनेकानेक निराधार व नि सार कल्पनाओं व उनकी लम्बी-चोड़ी 
दुहाइयों के बल पर बे-खटके चलती रही हे, जोरों से चलाकर 
देश के कोने-कोन में हाहाकार गु जाए, बह मानवता की आराधना 
करे या मानवता को ठोकर मारकर-- सकीणो स्व॒त्व पर ही अहं- 
भावषुणे एकाधिक्रार जमा कर- द्वेष, घृणा, दुःस्वा्थ, अन्याय 
व अत्याचार की हीन वृत्तियों-प्रबृत्तियो को प्रश्नय दे, यह प्रश्न 
गम्भीर रूप से आज भारतीय राष्ट्रीयता के सामने है और धर्म 
ब संस्कृति की दुहाई से बुरी तरह उलम कर तथा अनेक ।ब्रिषम 
परिस्थितियों व घटनाओं के चक्र मे फंसकर अब यह्‌ प्रश्न 
असाधारण रूप से जटिल व महत्त्वपूण भी बन गया है। 


र्‌ 


धर्म और संस्कृति की दुहाई 





धममं और संस्कृति की छत्र-छाया में अपने प्राचीन स्वत्व 
और अध्यात्मबाद के आधार पर राष्ट्रपुननिंमोण किया जाए, 
आज यह आवाज़ ज़ोर पकड़ती दिखाई देती है और यह स्वा- 
भाविक भी है, कुद्र इसलिये कि देश के विभाजन या पाकिस्तान 
के निर्माण की तथा पाकिस्तान की हिन्दू-विरोधी नीति ब कार्य- 
प्रणाली की प्रतिक्रिया है इसमें, और कुछ इंसलिये कि इस 
“मे प्रधान! देश में घमें और संस्कृति के नामपर कुछ भी 
सुनने की रुचि और आंख मींच कर उसे गले से उतारने की 
आदत बहुत पुरानी है । पर यह राष्ट्र-पुनर्निमाण का प्रश्न 
करोड़ों नर-नारियों के जीवन-सरण का प्रश्नहै और इस युग 
की बौद्धिक व वैज्ञानिक विचार-घारा से अन्धश्रद्धा और अन्घा- 
नुकरण के लिये कोई स्थान नही है, अतः यूं ही असावधानी से 
कुछ भी शिरोधाय नहीं किया जा सकता, सजबूरी को शुक्र मान 
कर या कसजोरी को सज़बूती समक कर सानव-जीवन के साथ 
खिलवाड़ नहीं किया जा सकता। हमे नि:पक्ष व निर्भेय होकर 
विचार-पूर्वक यह देखना ही होगा कि इन आवाज़ों में-- पुरातन 
बाद, स्वकीयवाद और अध्यात्मबाद के इन नारों मे-- आखिर 


सार है तो क्याहै ? 


पुरातनवाद 


धर्म और संस्कृति की दुह्ाई देने वालों के पास कोई स्वस्थ 
व॒ सुनिश्चित राजकीय कल्पना नहीं है। धर्म व संस्कृति की 
महिमा वे ज़रूर गाते है और अध्यात्मवादी आदर्शोंब सिद्धान्तों 
की नींव पर ही राष्ट्र या राज्य को खड़ा करने की वकालत करते 
हैं, पर उनकी कल्पना का आदशो राष्ट्र वास्तव मे कैसा है, यह 
बतलाने के लिये उनके पास कोई ठोस सामग्री नहीं है। हां, 
प्राचीनता व परम्परा की दुह्ाई उनकी चिर-संगिनी है और 
यही उनका सबसे बड़ा सहारा है। प्राचीनता का मोह सामान्यतः 
मनुष्य की एक सहज दुबेलता है।इस नाजुक स्थल पर वार 
करके ये पुरातनवादी, मनुष्य की देखने ब विचार करने की शक्ति 
या क्षमता को दबा देते टै, या यूं कहिए कि बे मनुष्य के दौजल्य 
से अनुचित लाभ उठाते हैं | फिर, धर्म-शास्द्रों की ओर संकेत कर, 
घर्म-गत अन्ध-श्रद्धा का पीठ-बल लेकर, प्रामाणिकता की जाली 
मुहर भी वे पुरातनवाद पर लगाते हैं और इस तरह वे एक ऐसा 
वायु-मण्डल चारों ओर फेला देते हैं कि उसमें मनुष्य का 
बुद्धि-स्वातन्त््य व बिवेक कुंठित होकर रह जाय । 


एक अहंकारपूर्ण गर्वोक्ति 


ये पुरातनवादी अपनी परम्परा की अतिप्राचीनता की बात 
कहते हुए कभी नहीं थकते हैं और, जब भी देखिए, वे यह 
दावा किया करते हैं कि उनकी जाति या उनकी सभ्यता शत्रुओऑं-- 


हे 


विधर्मियों व विदेशियों-- के असंख्य निष्टुर प्रहारों को दज़ारों 
वर्षों से विफल करती हुई अब भी जीवित है। पर वास्तव में यह 
एक अहंकारपूर गर्बोक्ति ही है, स्वाभिमान या सात्विक गवो- 

भूति यहां नहीं है। यहां विचार की दिशा या दृष्टिकोण 
ही ग़लत है। वास्तव में जीना गौरव की बात नहीं है, प्रतिष्ता व 
सन्‍्मान के साथ या गौरव के साथ जीना गौरव की बात है। 
बे-इज्ज़ती की ज़िन्दगी से तो इज्ज़त की मौत द्वी भली है! 
एक आदसी एक-सौ वष जिए पर बे-इज्जती के साथ जिए 
तो उससे वह आदमी कहीं बढ़कर गौरवशाली है जो चाहे पचास 
वर्ष ही जिए पर इज्ज़त के साथ जिए। यही बात किसी भी 
जाति या राष्ट्र को लेकर सच है। कोल, भील, हृबशी, आदि 
अनेक जातियों की परम्परा भी इतिहासातीत काल से चली 
आ रही है ओर बे जातियां व उनकी सम्यताएं अभी तक 
जीवित हैं, यद्यपि परकीय आक्रमणकारियों व शत्रुओं ने निरन्तर 
उन पर प्रद्ार किए हैं और उस्हें मिटाने का पूरा-पूरा प्रयत्न 
किया है। तो कया जीवित बने रहने के आधार पर ही वे गौरव 
कर सकती हैं? क्‍या पशु-जातियां भ इसी तरह का गये कर 
सकती हैं ? क्या कुत्ते और गधे भी फिर यह दावा नहीं 
कर सकने हैं कि निरन्तर ह्वोने वाले प्रद्यारों व संद्वार-लीलाओं 
के बावजूद वे अभी तक जिन्दा हैं? फिर, क्या इस दावे 
को लेकर ह्वी श्वान स्वाभि-भक्ति की अपनी प्राचीन परम्परा पर 
तथा स्वामी के प्रति कत्तेग्य-पालन के लिये अपने ही सज़ातीय 


जे 


श्वानों पर भोंकने व उनसे युद्ध करने की आदश! श्वान-संस्कृति 
पर गये नहीं कर सकते है? और फिर, गधों को भी अपनी गदेभ- 
संस्कृति पर इठलाने स कौन रोक सकता है? वास्तव में श्राचीन 
परम्परा या दीघे जीवन की दुहाई में गौरवानुभूति के लिए 
कोई वास्तविक आधार नहीं है | धरम का काम अधमे या पाप 
को सिटाना है, सम्यता या सम्कृति का काम मनुष्य के पशुत्त्र 
को व उसके कुसंम्कारो को दूर करना है। इस तरह धर्म से 
ज्यादह पुराना है अधस, संस्कृति या सम्यता से अधिक आचीन 
है कुसंम्कार। कौन कह सकता है कि पाप बहुत पुराना नही है, 
अन्याय व अत्याचार की परम्परा इतहासातीत नही है, सनुष्य 
के पतन की कहानी उतनी ही प्राचीन नढठी है जितना प्राचीन 
यह मनुष्य है? फिर भी पाप त्याज्य है, अन्याय व अत्याचार 
अग्राह्म है, पतन हेय है। अधिक प्राचीन होने से ही कोई 
चीज़ श्रेय नही मानी जा सकती। प्राचोनता का श्रेष्ठत। के साथ 
कोई काय-कारण या अन्योनाश्रय सम्बन्ध नही है! प्राचीन श्र 
भी हो सकता है, निम्न भी | नवीन भी अच्छा हा सकता है 
ओर बुरा भी। गौरव का बिउय वनने याग्य है अच्चाई' और 
श्रेफ्ता, न कि नवीनता या प्राचीनत।। पर पुरातनवाद को चहार- 
दीवारी के भीतर इस सच्चाई का गला घोंट दिया जाता है. और 
आंख मींच कर, अक्ल का दिवाला निकाल कर, स्वींची जाती है 
संकरीण स्वकीयता व परम्परागत अहमाव की सीसाएं, जहा 
परिवतेन हेय है और प्रगति निषिद्ध हैं । 


दि 


शास्त्रों की दृहाई ओर विवेक-दृष्टि 


पुरातनत्राद प्राचीन धर्मे-पनन्‍्थों से प्रेरणा लेने का पाठ पढा 
कर उल्कन को और बढा देता है। पहले तो यही ण्क पहेली 
है कि कौनसा ग्रन्थ धर्म-प्रंथ है और कौनसा अधम-प्रंथ है ? 
जहाँ संत-साधु-जन ने प्रंथ-रचना की है, वहा दुष्ट व दुःस्वार्थी 
व्यक्तियों ने भो अनेक ग्रन्थों का निमाण किया है। फिर, अच्छ 
से अच्छे प्रंथ-करत्ता नेभो मनुष्य होने के नाते भूले की है । 
इस तरह कोई भी ग्रन्थ बिकृतियों से शून्य नहीं है। इसके 
अतिरिक्त ये घर्म-मंथ एक ही समय में नहीं लिख गए है और 
इस कारण अनेक युगां की अनेका नेक घटनाओं व व्यवस्थाओ 
का वर्णेन उनमे मिलता है और समय-समय की परिस्थितियों 
व आवश्यकताओं की अपेक्षा वहां होने से उनसे ही परम्पर 
भिन्न व विरोधी बातों का समावेश है। फिर, विभिन्न धर्मा व 
एक एक ही धमस के अनेक पंथों के ग्रंथं। की पारस्परिक विषस- 
ताओं का अंत नहीं है । कोई कुड् कहता है, कोई कुछ। सच- 
मुच धसं-प्रथों की दुहदाई एक गोरख-धन्धा ही है । अज के युग 
की समस्याओं को सासने रखकर अन्धश्रद्धा-पूण 'अविवेकमयी 
टृष्टि से उन्हें दखने से हृष्टि-विश्रम ही होगा, उससे समस्याएं 
सुलमेगी नहीं, ज्यादह उलमेगी । व्यक्ति समाज बराष्ट्र के 
विकास के लिए समयोचित परिवतेन अनिवाय है पर शास्त्रीय 
प्रसाणवाद उसकी सबसे बड़ी रुकावट है। जिन बातों मे समाज 


व राष्ट्र का हिताहित निहित है, जिन समस्याओं के हल होने 
न होने पर राष्ट्र का उत्कर्ष-अपकष निभर है, उनके लिए ग्रंथों 
से इष्ट वचन-खण्ड ढूंढना एक वितण्डाबाद खड़ा करना है, 
क्योंकि सौभाग्य या दुभांग्य से ये शास्त्र ऐसी कामधेनु या 
कल्पबृक्ष हैं कि जो चाहिये, इनस ले लीजिए। ऐसा कोई घुरय 
नहीं है जिसका समर्थन इनमे न मिले और साथ ही ऐसा कोई 
पाप या कुकृत्य नहीं है जिसका अनुमोदन करने वाले उपाख्यन 
व उपदेश इनमें न हों । एक ही वाक्य या वाक्यांश के कई 
अथ निकलने की विशेषता भी इनमे कम नहीं है और इस 
चढ्भान पर समभद्वारी सर पटक कर सर जाए, इसके सिवाय दूसरा 
मार्ग ही क्‍या है? आज की बुद्धिमत्ता आने वाले कल की मूखंता 
बन सकती है, आज की व्यवस्था कल आउटे-आफ-डेट या 
असामयिक बन सकती है, आज़ के उपयोगी नियम व विधान 
कल निरथंक अलनुपयोगी बल्कि द्ानिप्रद भी बन सकते हैं, 
यह सीधी-सादी बात भी गन्धों की अन्ध-दासता नहीं समभने 
देती है। जो अच्छी तरह यह सरल सत्य समझ गया है कि 
सभी नियम व बिघान जो मनुष्य को घेरे रहते हैं, वे केवल 
एक परिमित समय के लिए ही अथवा एक विशेष परिस्थिति 
में ही ममुष्य को शरण दे सकते हैं और तदुपरान्त यदि बदलते 
नहीं हैं तो बे ही जीर्बन के लिए कारावास के समान बन॑ जाते 
है, मिथ्या स्वरूप का विनाश करने मे सदा सतके व सचेष्ट 
ऐसे विद्रोही के लिए निश्चय ही प्रन्थों की प्रामाणिकता की 


पद 


दुद्दाई में कोई आकर्षण व सार नहीं है। हां, प्रन्थों के समुचित 
उपयोग का द्वार उसके लिए सदा खुला है। उसके लिए शास्त्र 
न्यायाधीश के रूप में नहीं, गवाह के रूप में विचारणीय हैं। 
ऐसा व्यक्ति हंस-विवेक से काम लेगा, दूध दूध पी लेगा, 
पानो छोड़ देगा, सत्य प्रहण कर अंगा, असत्य छोड़ देगा, 
कल्याणकारी तत्व ले लेगा, अकल्याणकारी तत्व छोड़ देगा। 
यही सत्य-दृष्टि है, यही विवेक-दृष्टि है, यही कल्याणु-हृष्टि 
है, ओर निश्चय ही शास्त्रों की दुहाई के भोरख-घंधे से इसका कोई 
तादात्म्य नहीं है । 


सदू-प्ररणा-ग्रहण 


ऐसा नहीं है कि भूत या अतीत से अथवा प्राचीन प्रन्थों 
से ब पूबजों से सदू-प्रेरणाएँ न मिल सके। सचमुच प्राचीन में 
एसी सामग्री है जिस पर गौरव किया जाय; पूवेजों में ऐसे श्रेष्ठ 
ब महान्‌ व्यक्ति हैं जिनके श्रति श्रद्धांजलि अर्पित की जाय, 
प्राचीन ग्रन्थों में ऐसी घटनाएँ है तथा वहाँ ऐसे अमूल्य जीवन- 
तत्वों का या जीवनोपयोगी सिद्धान्तों का निरूपण व प्रतिपादन 
है, जिन्हे ग्रहण किया जाय। क्या राम द्वारा शूद्रा शबरी के 
भूठे बेरों को खाने की घटना से यह प्रेरणा नहीं मिलती है कि 
अस्पृश्यता के कलंक को मिटाया जाय, शुद्रों के साथ खान-पान 
न करने के सारे बन्धनों को तोड़ कर उन्हें गले लगाया जाय ? 
क्या एम के एक पत्नी-ज्रत के आदशे से बहु-पत्नी-विबाह को 
अबेध, नाजायज़ व पापमय ठहराने का आदेश नहीं मिलता है ? 


रे के &्‌ 


उपनिषद में जो यह कहा गया है कि जो कार्य अभेद-भावना पर 
अवलम्बित है, वह कत्त व्य है, करणीय है तथा जो कार्य भेद- 
भावना को लेकर किया जाता है, बह अकत्त व्य है, अकरशीय है, 
उससे हमे यह प्रेरणा नहीं मिलती है कि हम सभी अकल्याणकारी 
व अमानवीय विषमताएँ हटा कर सानव-जाति को एक और 
अखण्ड बनाने, स्वकीय-परकीय की तुच्छ कल्पना को दूर कर 
आत्मीयता का क्षेत्र विश्व-व्याप्त बनाने तथा मानव सानव के 
बीच समानता लागे की दिशा मे निरन्तर अग्रसर हों ? क्‍या गीता 
का कमेयोग जीवन की एक ऐसी सुन्दर फिलासफी नहीं है कि 
उसके अनुकूल आचरण किया जाय तो न भ्रवृत्ति की अति, 
लालसा व आसक्ति के भाव आच्छादित होकर मन को कलुषित 
कर सके और न त्याग व वेराग्य के उन्माद में निवृत्ति की अति 
जीवन को विपाद निराशा व अकर्मए्यता की मरुभूसि में भटकने 
के लिए छोड़दे ? क्‍या गीता मे ब्राह्मण चाण्डाल व पशु में 
समद्रष्टि रखने का अथवा प्राणीमात्र को समान सममने का 
जो अमूल्य उपदेश 'केया गया है'' वह जीवन मे 
उतारा जाय तो बणे-व्यवस्था व जाति-पांति-भेद द्वारा पिन्नाई 
जाने वाली अहंकार की मदिरा का नशा हिरनन हो? 
क्या 'सत्वेषु मैेत्री', “बसुधेव कुदुस्बकम!, आत्मन: प्रति- 
कूलानि परेषां न समाचरेंत', आदि अनेक मंजुल भावपूर , 


१ विद्या विनय सम्पनने ब्राह्मण गवि हस्तिन | 
शुनि चेव श्वपाके च पणिडिता: खम्दर्शिन:। [गीता ४। १८] 
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महामंत्रों तथा ग्रन्थों में जगह-जगह दिए गये मानव-धर्म के घुन्दर 
व हृद्यग्राही उपदेश विश्दबन्घुत्व की आन्तरिक प्रेरणा नहीं दे 
सकते है, तथा क्या संकीरो दृष्टिकोण दूर कर उदार दृष्टि-बिन्दु 
व विशाल दृष्ठि-क्षेत्र रखने की सीख उनसे नहीं मिलती है? 
क्या संख्याकारिका, गौतम न्‍्यायसूत्र, भविष्य घुराण,'* 
आदि अनेक ग्रन्थों मे अनेक स्थलों पर ममुष्य-योनि या मनुष्य- 
जाति की एकता का जो सत्य मान्य किया गया है, उससे जानि- 
पाति के काल्पनिक भेद-प्रभेद को अमान्य करने की प्रेरणा नहीं 
मिलती है? क्या महाकवि तुलसीदास की यह स्पष्टोक्ति 
कि कोई कृति न तो प्राचीन हाने स आदरणीय हो 
सकती है, न नर्व'न होने से निद्य, जो विद्वान हैं 
व उसकी उत्तमता की परीक्षा करके उस ग्रहण करते 
है, जो मृढ़ है वे ही दूसरों के विश्वासों से चलते है,” हमे पुरातन- 
बाद या रूढ़िवाद, प्राचीनता का मोह, पूर्वजों का अन्धानुकरण, 
तथा इसी तरह की मूढ़ताओं से बचकर, सत्यासत्य व ओचित्या- 
नौचित्य का विवकपूर्वेक विचार व विश्लेषण करने का पाठ 
नहीं पढ़ाती है? चाण्डाली के गर्भ से महर्षि पराशर, धींवर-कन्या 


२ संख्या कारिका ४७। 

* न्याय, श्र. २ आद्ि. २सत्र ७१। 

४ तस्मानन गो5श्वरकश्चिज्जाति भेदो5स्ति देहिनाम्‌ । 

* पुराण मिस्थेव न साधु से, न चापि काब्य नव भित्य वय्म्‌ | 
संतः परीक्षयान्य तरद्‌ भजन्ते, मूढ़: पर प्रस्ययनेम बुढ्ठि ॥ 
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के गे से जगद्विख्यात महर्षि व्यास, वेश्या के गर्भ से 
महर्षि वशिष्ठ तथा शूद्रा व दासी से महर्षि भरद्वाज व नारद 
की उत्पत्ति तथा ऐसी अन्य अनेक घटनाएँ जो पुराणों में व 
महाभारत आदि ग्रन्थों मे भरी पड़ी है, उनसे जन्म के आधार पर 
नहीं, बल्कि ज्ञान व गुण के आधार पर, व्यक्तित्व की श्रेष्ठता 
मान्य करने का आदेश नहीं मिलता है और क्या वशुसंकरता व 
रक्त-शुद्धि का घुटाला उसके आगे अमान्य नहीं ठहरता है ? क्‍या 
आर्य-अनाये के संघन व इसके बाद होने वाले उनके सामंजस्य 
व एक्य से, यहाँ तक कि उनकी संस्कृतियों के मिल कर अभेदसय 
बनने से, एक-दूसरे से सीख्य कर व एक दूसरे का पूरक बन कर 
मिलने की, अपनी-अपनी सस्कृति व सभ्यता के भूठे अभिमान व 
अहंकार को लेकर न लड़ने की, सक्रिय प्रेरणा नहीं म्लिती है ? 
उल्टी गंगा 

इस तरह अनक सद-प्ररणाएँ मिलती है घ्म-म्न्धों से 
ओर सचमुच उनसे लाभ उठाया जा सकता है, व्यक्ति, समाज व 
राष्ट्र का जीवन उन्‍नत बनाया जा सक्रता है। पर अन्धानुकरख 
का उन्‍्माद यह शुभ लाभ कहाँ होने देता है ९ बहों समय ब 
परिस्थिति के परिबतन की अ्रपेकज्षान होने से हर पुरानी 
व्यवस्था को आज की स्थिति पर लाद देने का अनथकारी आग्रह 
है। फिर, इन्हीं प्रन्थों मे ऐसी घटनाएँ भी कम नहीं है और 
ऐसे उपदेशों की भी वहाँ कमी नहीं है जिनसे उलटी गंगा बहाने 
की प्रेरणा सहज मिल सकती है और मिलती है। किसी भी 


श्र 


धरम प्रन्थ को लें, ऐसी बहकाने वाली सामग्री प्रायः वहाँ मिलेगी, 
खूब मिलेगी। और, सच तो यह है कि अन्धश्रद्धालु व अन्धानु- 
करण-कर््ता सदू-प्रेरणाएँ नहीं लेते है। इसी सामग्री का उपयोग वे 
प्रायः करते हैं और खुद को व दुनिया को धोका देते है। 
पुरातनवादी चाहते क्या हैं? 

स्वभावत' ही जब सद-प्रेरणा ओं व सदू-बृत्तियों-प्रवृत्तियों 
को कोई सान या व्यावहारिक मूल्य ये पुरातनवादी नहीं 
देते हैं, या ज्यादद से ज्यादह समय-समय पर जुबानी जमा- 
खचे में ही उनका उपयोग करके वे रह जाते है, तो जिज्ञासा जाग 
उठती है और मुँकलाहट व असन्‍्तोष में वह प्रश्न पर प्रश्न 
पूछने लगती है। बह जानना चाहती है कि आखिर ये लोग 
चाहते कया है ? क्या वे चाहते है कि हजारों वर्षों को लांघ कर 
अतीत की ओर लौटा जाए. मनुष्य ने जो ज्ञान, अनुभव व अनु- 
सथान की पू'जी इन सहस्राब्धियों मे बढ़ाई है, वह नष्ट या लुप्त 
कर दी जाय ? क्या मनुष्य विज्ञान की विचार-धारा की ओर से 
दृष्टि को हटाकर अंधेर में प्रवेश करे, अटकलबाज़ियों, कल्पनाओं 
ओर स्वप्नों के बीहड़ बन मे भटके ? बुद्धि को ताक़ मे रखकर, 
विवेक खोकर, तक और न्याय-शास्त्र को लात मारकर, विचार 
व निणेय करने के अपन सहज मानवीय अधिकार को छोड़कर, 
अंधा और गूगा' बनकर लकीर का फकीर बने ? 'महाजनों 
ग्रेन गत: स पन्थ” का जाप करते हुये या 'बाबा वाक्यम 


8 महाभारत [अनुशासन पे] में भीष्म-युधिष्ठिर-प्रश्नोत्तर साला 


१३ * 


प्रमाणम” की दुह्ााई देते हुये मानवीय बुद्धि के विकास व 
सत्यान्वेषण के स्रोतों को बन्द कर दे ? क्रियाकाण्डों, रूढियों 
व शब्दाडम्बरों में पड़ कर आत्मा की आवाज़, हृदय की प्रेरणा 
ओर जीवन की सच्ची मांग को ठुकरा दे ? क्‍या भारतीयता 
या भारतीय राष्ट्रोयता का विशाल राजनैतिक व राष्ट्रीय दृष्टिकोण 
मिट जाय और संकोण सीम/ओं व छोटे-छोटे प्रदेशों में राज- 
नीति घिर कर सड़े, परस्पर इन्द व युद्ध हों, बशगत जातिगत 
काल्पनि+ श्रेष्ठता के आधार पर सारकाट हो और शत्रुओं को 
आक्रमण करने के अवसर ये जाये ? “राजा ईश्वर का 
प्रतिनिधि है, धर्म ओर जाति का सरक्षक है, प्रजा का पिना है, 
इन्द्र, पवन, यम, सूर्य, अग्नि वरुण, चद्र आदि देवताओं के 
सार-भूत अंशों का तेज-पुज है?,” इस तरह की दुहाई देते 
हुये राजतत्र की ओर लौटा जाय ? भाई भाई लड़कर ही 





में यह आदेश दिया गया हे--'“तक का सहारा लेकर धर्म की जिज्ञासा 
करना कदापि उचित नदी । मेरी बात में तनिक भी संदह न करो | अरंधों 
और गूंगो की तरह नि:शंक होकर, में जसा कहूँ उसके अनुसार, आचरण 
करो ।” श्री मद्‌भागवत्‌ में ज्ञान कों भक्ति का पुत्र बताकर भी ऐसा ही 
उपदेश दिया गया है। और भी जगह-जगह धम्-ग्रन्थो मे अन्धभ्रद्धा व 
अधानुकरण का पाठ पढाया गया है। 


5 मनुस्खति [ अध्याय ७ -४, ४, 5, ७, ८ || श्रन्यत्न भी इसी 
तरह का वर्णन मिलता है | याशवल्क्य रुछति, महाभारत, पुराण, आदि 
क्ड ध्ञ द्द 
में भी राजस्व व राज-घमं की महिमाका बखान जगह- जगह कियागया है। 


रे 


न रह जायें, एक दूसरे की पीठ में छुरा भांक कर या 
किसी भी तरह हत्या करके ही कलेजा ठंडा नकरें बल्कि भीम 
की तरह भाई-भाई के कलेजे का गरम-गरस खून पियें” 
ओर फिर जो भाई-भाई न हों उनका तो कहना ही क्‍या है ९ 
क्या द्रोणाचाये भीष्सपितामह और करो के पद-चिन्हों पर 
चलकर नमकहलाली या वफादारी (स्वामि-भक्ति) का ऐसा 
आदर्श! शिरोधाये किया जाय जो सत्य ओर न्याय के 
विरुद्ध लड़ने और मर-मिटन की प्रेरणा दे ११ क्या दुरंगी- 
नीति का जो राजनैतिक आदशे श्रीकृष्ण न स्वयं पाण्डवों 
की ओर होकर और अपनी सेना कौरवों को देकर रखा, 
उसे ही अपनी वेदेशिक नीति का आधार बनाया ज्यय ? 
ओर यदि दुर्भाग्य से तीसरा महा-युद्ध छिड़े तब इसी कूट- 
नीति! से काम लेकर विश्व को भारतीय स्वकीय राजनीति का 
चमत्कार दिखाया जाय ?१* क्या सुसज्जित अश्व अन्यान्य देशो 
मे छोड़कर अश्व-मेघ-यज्ञ व साम्राज्य-विस्तार या चक्र-बर्तित्व- 
प्राप्ति के क्षत्रिय धर्म या राज्य-धम का पराल्न किया जाय १९१ 





5 महाभा।त [कर्ण पव | - पाणडु-पुत्र भीससेन ने अपने भाई (एक 
ही दादा के पोर) दुःशासन को सार कर उस के कल्लेजे और गल्ले का 
खून पिया था। 

8 महाभारत [उद्योग पवे] 

१० महाभारत [ उद्योग पर्व ] 
*! अश्वसेघ-यज्ञ की घटनाएँ शास्त्रों में भरी पडी हैं और राजफर्म 


श्र 





क्या इन न्यायालयों व अदालतों को मिटाकर सत्य और 
न्याय की कसौटी अभियुक्त को तराजू मे तोलकर' * 
पानी में गोता लगवाकर, '* गरम तपते हुये लोहे के गोलों को 
हाथों में देकर '* तथा ऐसे ही अनेक स्मृति-प्रणीत उपायों को 
काम में लेकर हो ? ज़िंदा जलाने, ' ” कुत्तों से नुचवाने, ' * हाथ 
पेर नाक कान जिह्ला उपस्थ आदि अंगों को काटने, '* गधे पर 
चढा कर और काला मुंह करके घुमाने, ' * आदि की दर्ड-व्यवस्था 
फिर चालू कर दी जाय ? क्या फॉसी के कष्ट को अ्रपयाप्त 
या क्षत्रियधम के रूप में इसका माहास्म्य भी वहाँ गाया गया है | राजा 
धृधु ने ( श्रीमद्सागवत, चतुर्थ स्कध ) सौ अश्वमेध यज्ञ किये। स्वयं 
राम ने भी अ्रश्वमेध-यज्ञ किया। अन्यान्य राजाओं ने भी हस धर्म का 
पालन किया | 

! ९ याज्षवदक्य रुट्धति [ श्रध्याय २--१०४ ] 

११ याज्ञवरुक्य स्खति [ अध्याय २--११०,१११ ] 

१४ याज्षवएक्‍य स्घूृति [अ्रध्याय २--१०७ ] 

!* मनुस्खति [ अध्याय ८--७२ ] 

१९ मनुस्छति [ अ्रध्याय ८--७१ ] 

१० समुस्ृृति [ अध्याय ८-- ९४, २६, ३९०, ३९२ ]। और भी 
अनेक जगह ऐसा विधान है। अन्य स्घूतियो में भी ऐसी व्यवस्थाएँ दी 
गई हैं। चाए।क्य ने भी इसी तरह की दण्ड-ब्यवरूण का प्रतिपादन किया 
है | इतिहास बताता दै कि यह दुण्ड-ब्यचस्था पहिले प्रचलित भी थी। 

१ सनस्ख्ृति [ अध्याय ८---३७० ] 


१६ 


समझ कर मृत्यु-दण्ड के लिये सूली का वही पुराना ढंग 
जिसमे गुदा-स्थान से धातु को नुकीली छड़ धीरे-धीरे शरीर- 
मेदन करती हुई खोपड़ी के पार हो आये, या और भी पह्वे 
भूखे शेर के आगे छोड़ने, हाथो के पैर के नीचे कुचलबाने, 
आदि प्राण-दण्ड के जो अत्यन्त कष्टदायक तरीके काम मे 
लिये जाते थे, उन्हें फिर अपनाया जाय ? द्रौपदी ने पांचों 
पाण्डबों को अपना पति बना कर जो बहु-पतित्व का उद्य- 
हरण रखा, क्या भारतीय नारी सती? द्रौपदी का अनुकरण 
करें "९ क्या दशरथ कृष्ण आदि अनेक 'आदशे! विभूतियों 
के चरण-चिन्हों पर चलते हुये बहु-पत्नीत्वय को, यहा तक 
कि हजारों पत्नियां रखने की प्रथा को, प्रतिष्ठित किया जाय १९ * 
जिस विल्वमगल के प्रसिद्ध नाटक को हम अभी भी गौरवा- 
नुभूति के साथ रंग-संच पर खेलते है, उससे प्रेरणा लेकर 
पति के अतिथि-सत्कार के परमघमे-पालन के लिये पत्नी 
को अतिथि की शय्या पर भेजने का आदश! फिर प्रतिष्ठित 
किया जाय ? कया फिर सुद्श न की तरह भाया को अतिथि 
की कास-पिपासा बुझाने का आदेश देकर अमर कीति पाने 





१४ महाभारत [ श्रादि पव ] 

२० श्रीकृष्ण के एक ही साथ सोलह हजार एक सौं कन्याओ से 
विवाह करने का उल्लेख मारकण्डेय पुराण में है। और भी उनके बहुत 
विवाहो का वर्णन जगह-जगह पुराण व महाभारत आदि में मित्षता है! 
अन्यतश्न भी बहु-परनी-विवादह के सेकढ़ो उदाहरण घर्म-पन्धों मे हैं। 


श्७ 


का पुण्य-लाभ लिया जाय १११ क्‍या सत्यवादी हरिश्चन्द्र 
का अनुकरण करते हुये स्वयं को ही नहीं, पत्नी ब पुत्र 
को भी बेचने का अधिकार शासन-विधान में मान्य कर 
लिया जाय ११ क्या दास-प्रथा को फिर प्रचलित किया 
जाय ?*' क्या मित्रसेन व युवनाश्च की तरह पत्नी का दान 
करके स्वर्ग का पास-पोट पाने का सीधा-साधा उपाय फिर 
अपनाया जाय ११" कोई कामातुर स्त्री चौराहे पर खड़ी होकर 
या कहीं भी समागस या वीय-दान की याचना करे तो डसे 
रवीकार कर समागम करना पुरुष मात्र का धर्म या कत्तेव्य 
माना जाय ?१* क्‍या नियोग या पर-पुरुष के साथ समागम 


२९ प्ह्याभारत [ अ्रनशासन पर्व] में सुदर्शन का अपनी पत्नी 
आधव्ती को दिया हुआ यह ग्राख्यान देखिये" -- 

“कल्याणी ! तुम कभी किसी अतिथि की इच्छा के प्रतिकूल न 
करना । जिस-जिस वस्तु से अ्रतिशि को संतोष हो, वह सदा देती 
रहना | अपना शरीर-दान करने का भी अवसर ञ्रा जाय तो मन में कभी 
अन्यथा विचार न करना क्योकि गृहस्थो के लिये अतिथि-सेव। से बढकर 
दूसरा धर्म नहीं है ।?? 

२१२ स्ारकण्डेय पुराण । 


२३ शास्त्रों मे जगह-जगह दास-दासी के क्रय-विक्रय का उल्लेख दै। 
पहिले यह प्रथा प्रचलित भी थी १ 


२४ सद्दाभारत [ शान्ति पर्व ] 


१५४ महाभारत [ श्रादि पवे--ययाति शर्मिष्ठा प्रकरण ] 


श्ष 


करके सन्‍्तानोत्पादन करने की धर्मानुसोदित प्रथा फिर चला दी 
जाय, * अथवा व्यास के सदृश्य भाई की विधवा पत्नियों 
के साथ ही नहीं, दासी या नौकरानी तक के साथ समागस 
कर संतानोत्यादन का कास फिर कत्तंब्य के आसन पर बठाया 
जाय ?१* क्या दुष्यन्त नल आदि का अनुकरण कर गंधवें- 
वियाह की प्रथा फिर चलाई जाय और ण्कान्त में क्या को 
पत्नी-रूप में प्रहण करने ओर उसके साथ समागम करने 
के 'घर्म-संगत” आचरण को बेघ ठहराया जाय ?*” क्या क्रय- 
विक्रय द्वारा, बलात्कार द्वारा, अबया सोती हुई या अरक्षित 
कन्या से समागम करके, कन्या प्राप्त करने को “विवाह” की 
सज्ञा व मान्यता दी जाय ११६ क्या सती, पतित्रता या सदा 


*$ जनुस्खति [अध्याय ६] व अन्य स्छतियों मे नियोग का चर्णन है 
और महाभारत पुराण आदि मे नियोग के उदाहरण भी पर्याप्त संख्या 
मे मिलते है। 

२७ इ्यास ने अपने भाई काशी-नरेश चचिन्रवीय की विधवा पस्न्याँ 
अ्रम्बिका श्रौर अम्बालिका से ऋ्श: €ततराष्ट्र और पाणदु को जन्म दिया 
तथा अम्बिका की प्ररेणा से उसकी दासी ने व्यासजी के द्वारा ही 
विदुर को उन्पन्न किया । [महाभारत, आदि पे ] 

२८ गांघघ-विवाह का वणन व उस के अनेक उदाहरण संभी धर्म- 
ग्रन्थों में मिलने हे। विवाह के अनेक भेदों में गंधवे-विवाह भी एक है । 


१६ सनस्झति ( अध्याय ३ ), याक्षव॒ल्क्य स्छृति, महाभारत, पुराण, 
आदि ग्रन्थों में आठ प्रकार के विवाहो का उल्लेख है. और उनमे आसुर 


१६ 


चारिशी स्त्री परम-पतित्रता शैव्या ब्राह्यणी की तरह कामुक. 
लम्पट व व्यभिचारी पति के व्यभिचार-कम मे सहायता देना 
अपना कत्तेड्य समझे ११९ गांधारी ने अपनी आंखों पर आजन्म 
पट्टी बंधी रख कर नेत्रहदीन घृतराष्ट्र के अनुकूल आचरण 
का जो उदाहरण रग्वा था, क्या भारतीय नारी ऐसे ही अनु- 
कूल आचरण के प्राचीन आदश!” को प्रतिष्ठित करे ?१९ क्‍या 
आठ वर्ष की कन्या और चौवीस वर्ष के युवक की अथवा 
बारह वर्ष की कन्या और तीस वर्ष के युवक की जोड़ी योग्य 
वश्रेष्ठ मानी जाय ?१* क्या कन्या को सर्म्पक्ति धन या जड़ 
पढाथें मान कर कन्या दान को धर्म के ऊँचे सिहासन पर प्रति- 
पछ्वित किया जाय ?१९ अथवा आठ व की गौरी? का या 
ऋतु-घस के पहले ही कन्या का विवाह अनिवाय ठहराया जाय,* " 


विवाह, राक्षस विवाह और पेशाच विवाद भी है। यद्यपि इन्हे निद्च कहा 
गया है फिर भी विवाह के श्रासन पर इन्हे जगह मिली हैं। 

१० पद्मप्राण (सृष्टि खण्ड) मे शेंब्या ब्राह्मणी द्वारा अपने कोदी 
पति को कन्धे पर बेठा कर वेश्या के घर ले जाने के पति-ब्नत-घर्म- 
पालन का धुणगान किया गया है। 

३१ महाभारत [ आदि पववे ] 

१२ सनुस्मति [ अध्याय ६-६४ ] 

३३ सभी धम-ग्रन्थों में कन्‍्या-दान को स-श्रेष्ठ दान व धर्म 
कहा है और उस का माहात्म्य गाया है। 

१४ सनस्खति [ अध्याय ६--४] 


२० 


उत्नोस पन्द्रह वषष का बन्धन तोड़ दिया जाय, बालविवाह 
को जायज़ करार विया जाय ताकि पिता निदनीय पापी या 
नरकगामी न हो ? 'लोकापबाद? के भय से तथा 'मर्यादा-पालन! 
के लिये राम द्वारा निर्रष प्रमाणित सीता के देश-निर्वांसन 
की घटना से प्रेरित होकर पाकिस्तान से लौटी हुई या गुंडों 
द्वारा बलत्कृत अभागी बहिनों को, न केवल यही कि ग्रहण 
न किया जाय या उन्हे शरण न दी जाय बल्कि, तिरस्कृत 
व देश निर्वासित कर दिया जाय ? स्त्री को धर्म-प्रन्थों से 
अपवित्र, मूखे, प्रत्यक्ष राज्सी, कुलक्षणी, व्यभिचारिणी, माया- 
विनी, ताड़न की अधिकारी, दुगु ों की खान और न जाने 
क्या-क्या कह कर नीचे गिराया गया है, निदित व पद-दल्षित 
किया है, कया फिर नारी के साथ यही अन्याय किया जाय ११* 
सतीत्व के नामपर जिधवाओं को मत पति की देह के साथ 
वलातू आग में भून कर उन्हें बेकुएठधाम भेजने का महान 


१५ हिन्दू धम-ग्रन्थ स्त्री-निदा के वाक्यों उपाख्यानों व उदाहरणों से 
भरे पड़े हैं।य्रद्धि उन का संग्र४ किया जाय तो एक बूहद्‌ ग्रंथ का निर्माण 
हो सकता है | प्रशंशा-सूचक भी वाक्य ,हैं वहाँ पर वास्तव में वह 
प्रशंसा नारी की नही है या उस नारी की नहीं है, जिसका अपना एक 
ब्यक्तित्व हैं, स्त्रत्व है, आरस्तित्व है, बल्कि उस नारी की है जो पति का 
आधा अंग है, पति की दामी है, 'पतिब्ता? है, सती है, और प्रकारानतर 
से यह प्रशंसा पति-परमेश्वर या पुरुष की ही है | सचमुच स्त्री को बहुत 
ही निकृष्ट स्थान मिला है हिन्दू धमं-पन्थों मे या हिन्दू समाज में | 


३१ 


धार्मिक कृत्य फिर चालू किया जाय और “म्लच्छों? द्वारा सती- 
प्रथा रोकने का जो कानून बना था उसे रद्द कर दिया जाय ९१५ 
क्या सतीत्व के नाम पर चिर-बैधव्य की भट्टी में अगशित 
विधवायें जिस तरह भुलसती सही है, उसी तरह भुलसती रहें 
ओर यह विधवा-विवाह अवेध किया जाय ?'* स्त्री उसी 
तरह निरीह पराधीन स्वत्वहीन नगर्य जधन्य और पद- 
दलित बनी रहे जैसी सदियों से वनी हुई है और उसी 
तरह निंदा व भत्सेना की अधिकारिणी बनी रहे जैसा कि 
ग्रन्थों में भरी हुई स्त्री-निंदा से आभास होता है, और वह उठे 
भी तो अपने पेरों पर खड़ी होकर नहीं वल्कि पुरुष के 
व्यक्तित्व से टिक कर ही उठे, कभी उसका स्वतन्त्र स्थान न हो, 
कभी वह स्वाधीन न हो,'" घर की चहारदीवारी में बह 
घिरी रहे अथवा घर के बाहर उसका कायक्षेत्र न हो, 
अथ-स्वातन्त्य उसे अलमभ्य हो, बह प्री तरह नशाधीन हो। 


। स्कंघपुराण, बह्मवण्ड [ घमरिण्य खण्ड, अध्याय ७ ], 
याज्षवल्क्‍ग्र-स्थति, मनुस्मति, महाभारत आदि ग्रन्थों में ज़गह-- 
जगह सती होने का माहान्म्य गाया गया है । 


35 सनुस्झति [ अध्यात् #--१५७, १४८ |) अन्यत्न भी ऐसा ही 
आदेश है । अन्य स्खतियो मे भी इसी तरह का विधान है । 


१ सनुस्टति [ अध्याय ५-४७, ४८ |, अध्याय ६-३ ] याज्वरक्य 
स्मृति [ अध्याय १-८५ || अन्य ग्रन्थे। मे भी ऐसा उपदेश या विधान 


ब्र 


पति कैसा भो दुष्ट नीच या दुराचारी हो, कितना भी पत्नी को 
मारे, सताए, पीड़ित करे, तब भी पत्नी डसे देवता, तीथ- 
शिदेमणि, व परमेश्वर ही मान कर उसकी चरण-रज-सेवा में 
निमग्न रहे,'* और इस तरह, पुरुष के शैतान और स्त्री के 
हैवान बने रहने का रास्ता खुला रहे, बल्कि और साफ हो 
जाय ? क्‍या धम के नाम पर बेद-मंत्रों का उच्चारण करते हुए 
मूक निरीह पशुओं को अग्निकुण्ड मे फोंका जाय, पशु-बलि 
की प्रथा, जो अभी भी कुछ अंशोां में प्रचलित हे, फिर 
व्यापक बनाई जाय ९९० क्‍या फिर शास्त्रार्थ बाद-विवाद 
वितण्डाबाद का बाज़ार गम किया जाय और यह्‌ नियम वन। 
दिया जाय कि जो शास्त्रार्थ में हारे, उसे जल में डुबो दिया 
जाय १*' क्याचाण्डाल के छू जाने पर अशुद्ध हो जाने व 
नहाने की छुआछूत या अस्प्रश्यता की बीमारी, जो अब धरे 


है । स्त्री-धर्म के निरूपण में जगह-जगह विस्तारपूर्वक इसी मन्तव्य की 
प्रतिष्ठा की गई है । 

३३ सनु० [अध्याय ४-१५४ |, रामचरित मानस (आरण्य काण्ड) ! 
इन्हीं में अन्यत्र तथा अन्य ग्रन्थों मे बहुत स्थल्नों पर ऐसी ही सीख या 
आज्ञा स्त्री को दी गई है। 

४ धर्म के नाम पर प9-यज्ञ व पशु-बलि का पहले बहुत ज़ोर था । 
“बेदिकी हिसा हिसा न भवति” के सिद्धान्त की दुहाई दे-देकर इस 
हिला को धर्म का रूप दे दिया गया था। 

४१ महाभारत [ वन पव ] 


श्र 


धीरे मिट रही है, फिर जोर पकड़े और यह हरिजन मंदिर- 
प्रवेश** का अ्रष्टाचार बन्द हो १९* बरण-व्यवस्था का मखमली 
हस्ताने मे छिपा हुआ फौलादी पंजा जो सहस्राब्दियों से असंख्य 
नर-नारियों को पशु से भी गिरा हुआ जीवन बिताने के लिए 
विवश करता रहा है ओर जिसकी शोषणएत्मक कूट नीति अनुप- 
मेय है और जो आज नये युग की नई लहरों के चपटों मे क्षण 
हो रही है, टूटने लगा है, फिर सुदृढ़ हो, और फिर घर्म का मुल- 
म्मा चढ़ा कर, भय ओर आतंक दिखाकर, आप की धमकी देकर, 
नरक की कल्पित यन्त्रणाओं से डरा कर, ब्राह्मण-आंतंकबाद इस 
देश के असंख्य श्रत्राह्मण नर नारियों को राजनैतिक, सामाजिक, 
धार्मिक व मानसिक दासता या हर तरह की गुलामी के बंधनों मे 


४२ शूद्र व दुलित बर्ग के लिय्रे श्राज 'हरिजन” शब्द का प्रयोग 
होने लगा हैं पर वास्तव में शूद्ध को 'हरिजन? कहना जान कर या 
अनजान में शूद्वता के मद्दाव्‌ श्रसन्‍य को ईश्वरीय अनुमोदन देना हैं 
डनकी जन! या मनुष्य” से भी गिरी हुईं दुरावरुथा का मज़ाक 
उडाना दै। शौरों को तरह उन्हे साधारण जन या मनेष्य माना जाय, 


डन पर इतनी बडी कृपा न की जाय, इसी मे उनके प्रति न्याय है। 


४३ सनुस्म्ति [ अध्याय ४-८४ | |$ ओर भी जगह-जगह स्थृतियों 
व अन्य ग्रन्थों में अस्पश्यता का विधान मिलता है. ओर हिंदू समाज- 
संगठन की मूल-भुत वर्शब्यवस्था का सुख्य स्तम्भ यह हज़ारों वर्षों से 
रही द्वी है । श्रव यह कम दो रही है पर फिर भी अभी हिंदू-जीवन मे 
इसका विशेष स्थान दे। 


रह 


बोंधे रखे १९९ कया फिर यह सबमभान्य हो कि ब्राह्मण तीथ्थ- 
राज है, परस पूजनीय है, उपास्य देवता है ? दान की--पूंजीवादी 
व्यअस्था के इस आवश्यक या अनावश्यक पाप की--महिसा गा- 
गा कर, दान को श्रेष्ठ धर्म बता बता कर, जो ब्राह्मण-वर्गे 
की, कुछ मंमट ब संघर्ष किए बिना, उदर-पू्ति व हर तरह 
के भोग-बविलास ब ऐश्वय की व्यवस्था बड़ी ही दूर-दर्शिता 
कुशलता व कूटनीतिज्ञता के साथ बना दीं गई थी और जिसके 
बल पर निठल्लापन और सकक्‍कारी का बाजार खूब गम रहा है, 
लासखों मुफ्तखोरों ने माता मेहनी को रोदाहै और मानवता 
व भारतीयता को त्रस्त किया है, वह फिर पनपे और फिर 
हमारे राष्ट्रीय व सामाजिक जीबन पर आच्छादित हो १५* कया 
मनु का यह सिद्धान्त मान्य व शिरोधाये किया जाय कि संसार में 


४४ संभवत: महाभारत का कोई भी पे या श्रध्याय ऐसा नहीं है 
जिसमे बण-ब्यवस्था क। वश्षिद्‌ विवेचन नहीं है। श्रन्य अंथों में भी 
खूब विस्तार-पूनक वर्णे-भेद पर स्थित आद्वाणत्व की प्रतिष्ठा व सचे- 
श्रेष्ठना का वर्रन है। 


४४ सारी महाभारत मे, पुराणों में व स्म्ृतियो, मे दान की व्यव- 
स्था का बडा विस्तृत वर्णन है और ब्राह्मण को दान का सर्वश्रेष्ठ पात्र 
बताकर या ब्राह्मण को दान करने का महद्दात्म्य गाकर ब्राह्मण वर्ग 
द्वारा अब्राह्मण-यर्गों के शोषण को धर्मानुमोदित बनाया गया है। 
जरा भी निःपत्त होकर अध्ययन करने पर वर्णब्यवछप-ब्प यह ड्ठ श्य 
स्पष्ट हो जाता हैं। 8 #0 


२५ 


जो कुछ धन व संपत्ति है वह ब्राह्मण की है, अतः अह्या के मुस्त्र 
से उत्पन्न होने के कारण और श्रेष्ठठम होने के कारण निश्चय ही 
ब्राह्मण सब लेने के योग्य है, तथा जो दूसर का अन्न ब्राह्मण 
खाता है या वस्त्र पहिनता है और दूसरे का लेकर और को देता 
है, वह-भी ब्राह्मण का ही धन है और ऐसी स्थिति मे ब्राह्मण 
की करुणा से ही और लोग भोजनादि करते है १५९ क्या ब्राह्मण 
का यह मनु-प्रणीत अधिकार शासन-विधान में सान्‍्य कर लिया 
जाय कि ब्राह्मण आवश्यकता पड़ने पर चाहे तो ज़बरढम्ती भी 
शुद्र का धन ले-ले और इसके लिये वह दण्डनीय नहो १९९ एक 
ही अपराध करने पर ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य व शुद्र को क्रमशः 
अधिकाधिक कम दण्ड देने की जो व्यवस्थाएँ याज्ञवल्क्य व मनु 
आदि नदी है, उन्हे मान देकर कानून की हट में समस्त नाग- 
रिको की समानता का सिद्धान्त असान्य कर दिया जाय ? क्या 
श॒द्र व दलित वर्ग पर द्विजों की या ब्राह्मण-क्षत्रिय-वेश्य-वर्णों की 
सेवा का कत्तव्य लादकर फिर उसे जोरो के साथ रौदा जाय, 
पीसा जाय और बरबाद कर दिया जाय ?"* क्‍या बणणो धर्म के 
नास पर शोषण व उत्पीड़न का बाजार फिर गर्म क्या जाय ? शुद्र 


४+ सनुस्मृति [ अध्याय १०१००. १०१ | 

४७ मनुस्द्तति [ अभ्याय ८-9१७ ] 

४४८ सनुस्खति [ अध्याय १-६१ )। और भी अनेक स्थलों पर 
ग्रन्थों में शूद्ध के इस सेवा धर्म का अतिरंजित वर्शन मिलता है। वर्ण- 
व्यवस्था का मुख्य आधार-स्तम्भ भी यही हैं। 
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ढ्विजां के प्रति कठोर बचन बोले तो उसकी जीम काटली 
जाय,* * अथवा उसके मुंह में दस अंगुल की आग में लाल 
की हुई लोहे की कील घुसेड़ दी जाय," अथवा यदि वह 
किसी द्विज स्त्री के स्थ गमन करे तो उसका उपस्थ काट 
दिया जाय या उसका वध कर दिया जाय,” ' वह वेद-बाक्य सुन 
ते ते। सीसे और लाख से उसके कानों को भर दिया जाय,” ? 
वह बेद-मंत्र का उच्चारण करे तो उसकी जीभ काट ली 
जाय,** यदि वह वेद-मत्रों को याद करले तो उसका शरीर 
ही कटवा दिया जाय," वह ब्राह्मण को उपदेश दे तो उसके 
मुंह और कान में गरम-गरम तेल डाला जाय,” * वह द्विजों के 
ऊपर डंडा उठाए या उन पर प्रहार करें तो उसके हाथ कटवा 
दिए जायें,” * वह ब्राह्मण के साथ एक आसन पर बेठ जाय तो 
डसकी कमर को तपाई हुई लोहे की शलाका से दाग कर उसे 





४६ सनुस्झृति [ अ्रध्याय ८-२७३ ] 

२० मनस्मति [ ऋष्याय ८०२७१ ] 

२९ गौतम न्याय-सूत्र [ अध्याय १२ ] 

१* गौतम न्‍्याय-सत्र [ अध्याय १२ ] 

४4 गौतम न्याय-सत्र [ श्रध्याय १२] 

४» गौतम क्‍्याय-सत्र [ श्रध्याय १२] 

४» सनुस्झति [ अध्याय ८-२७२ ] 

*! गौतम न्याय-सृत्र [ अध्याय १२], व मनस्झृति [ अ्रध्याय 
८-२७६ , ३८० | 


देश से निकाल दिया जाय,** तथा क्याइसी तरह की कुटिल 
व पाप पूर्णो व्यवस्थाएँ जो धर्म-शास्त्रा में भरी पड़ी है और जिनके 
बल पर हमन अपने ही भाइयों को निरस्त्र, निःसहाय, दीन-हीन 
व बिना पैसे का गुलाम बना कर श्वान-शूकर की तरह जीवन 
बिताने पर मजबूर किया है, जिन के पेट पर ही लात मर कर 
नहीं, बल्कि जिनकी सारी इज्ज़त पर भी खुला डाका डाल कर, 
भूठी पत्तलों पर गिद्धा व चीलों को तरह छीना-फमपटी करने की 
मन'स्थिति व मजबूरी में डाल कर तथा हर तरह उन्हे आध- 
कार-वचित व पढ-दलित कर अन्याय और अनीति की हद कर 
दी है, क्या इन काले कारनागो की फि९ आर्वृत्ति की आय और 
गिरती हुई वर-व्यवस्था की दीवारों का जीर्णेडार हो ? क्‍या 
जाति-पांति तथा ऊँच-नीच की भयद्भुर विपमताओं को फिर सानव- 
ज्ञीवन पर बुरी रह लादाजाय ? क्या मोक्ष-्राप्ति के प्रलाभनमे रथ 
केपहियों के नीचे दब मरन,” " कुए मेकूदकर प्राण दन,” ” बअनेक 
प्रकार आत्महत्या करने की जिन कुप्रथा आओ को सरकार न कानून द्वारा 


४७ मसनुस्मति [ अध्याय ८-२८१ ] 

४ ८5 जगननाथधाम मे रथ यात्रा के समय कितने ही भक्त जन रथ 
के पहियो के नीचे मोक्ष-प्राति की आशा में जान-बूक कर दब कर 
मर जाति थे । यह नृशंस काय हर तीसरे वर्ष होता था। 

५ & काशी-घाम में आदि--- विश्वेश्वर के मंदिर के पास एक कुआं 
है जिसमें मोक्ष-प्राप्ति की अभिलाषा से कुद कर भकतजन श्रपनी जान 
दे दिया करते थे। 


बंद कर दिया है, उन्हें फिर प्रचलित किया जाय ? क्या गंगा- 
प्रवाह," चरकपूजा* ' व महा-कुप्रसिद्ध व भीषण सती -दाह की 
निद्य प्रथाओं को फिर वैध कर दिया जाय, अथवा क्‍या फिर 
नरमेध,* महाप्रस्थान,** तुषानल,** हरिबोल*” आदि की 


$० संतान न होने पर माता-पिता यह मनौती करते श्रे क्रि यदि 
उनके संतान हुईं तो वे अपने पहिले बच्चे को गेंगा की भेट चढ़ाश्गे। 
इस मनौती को पूरा करने लिए वे श्रपनी पहली संतान को गंगा 
में बहा देते थे । 

$ ९ कालो के मोक्षाभिलाषी उपासक के मेरुदंड मे लोहे के हुक 
पैसा कर उसे रस्सी के द्वारा चरखी के एक छोर से लटका देते थे 
और चरखी के दूसरे छोर से बंधी हुई दूसरी रस्ती को पकड कर 
उस चरखी को खूब ज़ोर से तब तक नचाते थे जब तक उस्र उपा- 
सक के प्राण-पखेरू न उड जाय | 


? यह प्रथ। दत्तिण व उत्तर भारत में प्रचलित थी । हममें किसी 
अनाथ या निधेन मनुष्य को दीक्षित करके यज्ञ में उनकी बलि चढाई 
जाती थी। सन्‌ १८४४५ एक्ट ४१ के द्वारा इसे बंद किया गया था। 


$ * यह एक प्रकार का आत्मघात था। इस बत्रत को करने वाले 
मोक्षालाभार्थ जल में टूबकर अथवा आग भे जल कर अपनी जान 
दे देत थे | यह प्रथा भी क़ानून द्वारा बन्द की गई । 


१४ पाप के प्रायश्चित-स्वरूप अपने को भूसा या घास की आग 
में जला कर प्राण देने की यह प्रथा भी क़ानून द्वारा बंद की गई । 


$ ४ यह प्रथा बंगाल मे प्रचलित थी। श्रसाध्य या मरणासनन्‍्न 
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कुत्मित प्रथाओं को कानूनन जायज़ ठहराया जाय ? क्या सहर्षियों 
महात्माओं व देवताओं के जीवन-बत्तांत को अक्षरश: सत्य 
सान कर उनके जीवन की घटनाओं से आंख भौंचकर प्रेरणाएँ 
ली जायें और इस हृप्टि से क्‍या धोखे से सदाचारिणी स्त्री 
का अ्रष्ट करन, अपनी ही पुत्री के साथ अनुचित सम्बन्ध 
करने,” कुमारियां व पर-बघुओं के साथ नाचने तथा हर 
प्रकार कार्मर्कड़ा व समागम करन " की घटनाओं से कामुकता, 
लम्पटता व व्यभिचार का सबक पढ़ा जाय और यौन-सदा- 
चार को धता बता दी जाय ? क्‍या हवाई जहाज, बम, टेक 
आदि आधुनिक शस्‍स्त्रास्त्रों को हटाकर वही पुरानी तीर कमान 
ढाल तलवार गदा घोड़ा हाथी आदि का उपयोग युद्धों मे किया 
ज्ञाय ? क्‍या फिर बैलगाड़ी की ओर लौटा जाय ? क्या धोती- 
कुरता तथा लहँगा-ओढ़नी को राष्ट्रीय पोशाक ठहराकर, राज- 
दृताबासों को आश्रम बना कर, तथा वही सब्र पुराने रंग-ढग 


रोगी को गंगा सें लेजाकर उसे गोते दे दे कर स्नान कराते थे तथा 
उससे कहते थरे-- हरि बोल, बोल हरि? ।! यदि वह गोते खाते-खाते 
मर जाता था तो वह बढा भाग्यवान समझा जाता था, अन्यथा डसे 
वहीं अकेले तड़प-तडप कर मरने के लिए छोड दिया जाता था। यह 
प्रथा सन्‌ १८३१ में क़ानून द्वारा बंद की गई। 

£ ६ रद्र संहिता [युद्ध खण्ड, अध्याय २२ |] 

+ ० ओ्रीमद्भागवत [ तृतीय स्कंघ, अ्रध्याय १२ | 

* 5 श्रीमद्भागवत [ दृशम स्कंघ, अध्याय २६ ] 
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अपना कर प्राचीन भारतीय संम्कृति का जैसे का तेसा प्रतिनि- 
घित्व किया जाय ? 


दाल में काला 


इस तरह सेकड़ो प्रश्न सामने आते है और यह समझ 
में नहीं आ पाता है कि वास्तव मे य प्राचीन सभ्यता व संस्कृति के 
पुजारी चाहते क्या हैं ? और जब हम देखते है कि जिन की सारी 
दिनचया, जिनका सारा जीवन-क्रम मशीन युग व विज्ञान-युग 
की देन पर टिका है, जिनकी रोटी ही नहीं ऐश्वययं के सार 
साधन यह आज की मशीन-सभ्यता दे रही है, थे अतीत की, 
प्राचीन युग की, धर्म और संस्कृति की, वाते करले है तो यही 
समम से आता है कि यहाँ धोका है, खतरा है और तभी पुरातन- 
वाद की बाहरी ही नहीं, भीतरी असलियत हमार सामने आ जाती 
है और इस सत्य का साक्षात्कार होता है कि वास्तव मे नहीं 
चाहते थे जिसकी बाते बनाते है, ये धोका देते हे स्वार्थ-सिद्धि के 
लिये, शोषित व पद-दरलित वर्ग को शहद से सनी तीखी धार से 
त्रम्त रखकर सदा उनका शोषण करते रहने के लिये, इसलिए 
कि गिरे हुए अपना स्वत्व न समझ पाएँ, विद्रोह न कर बेठे 
समानता का दावा न करने लगे । यहाँ दाल में काला है और 
बह साफ दिखाई दे रहा है । 


नवीन-प्राचीन 
नवीन! या प्राचीन! सापेक्ष शब्द है, किसी भी युग 
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विशेष का इनसे बोच नहीं होता हे । जिस प्राचीनः की 
आज घुन लगाई जा रही है, बह अपने समय में नवीन था 
ओर उस समय भा ऐसे लोगों की कसी नहीं थी जो 
इस “नवान! से चिढ़कर आचीन! की महिमा गाते थे। जिसे हम 
आ/ज नतीन कहते है, कल वहा प्राचीन बनने वाला हें और तब 
एसे लोगों की वी न हो१त ज्ञो उस समय के “नवीन!” से घबरा 
कर 'आ्राचीन' का या 'आज़ क नवीन? को ही दुह्ाई देग । व।स्तव 
में नर्वान-प्राचीन रूप का देखन को दृष्टि ही ठक नहीं है । 
नर्वीन-प्राचीन का रमला प्रगति के सांगे को एक बड़ी बाघा हे । 
महाकावि कालिदास ने ठोक ही कहा है-- 

पुराण सित्थेव न साधु सब, न चापि काव्य नव नित्य वयम्‌ । 

सत परीक्ष्यान्य तरदू भजन्त, मूढ़: पर ग्त्ययनेम बुद्धि ॥ 

[ काई कृति नतो प्राचीन हाने से आदरणीय हो सकत॑। 

है, न नवीन हं।न से निद्म। जो विद्वान है वे उसकी उत्तमता 
का परोक्षा करक उतने ग्रदण करते हे।जो मूढ़ है व ही दूसरों 
के विश्वासो पर चलते है ] 


प्राचीनता का मोह 


सत्यासत्य या औचित्यानोचित्य का नवीन-प्राचीन से 
कोई अनिवाये सम्पन्ध है ही नही । नवीनता का उन्माद हो या 
प्राचीनता का मोह हो, सत्य और कल्याण के मार्ग में दोनों ही 
समान रूप से वाधक है। पर प्राचीनता का मोह मनुष्य 


शेर 


की एक सहज दुबेलता रही है और है, इसलिए उससे अधिक 
अनथ हुआ है | दूर के ढाल सुद्दावने होते हैं-यह कहावत जहाँ 
स्थान की अपेक्षा से ठीक है वहाँ काल की अपेक्ता से भी उतनी 
ही ठीक है | प्रचीनता का मोह प्रतिक्रियाबाद का गढ़ है। 
प्राचीनता का पुजारी स्वभाव से अवसपंणवादी होता है। वह 
पतन में विवशता या अ्रम-जन्य संतोष के भाव रखता है बल्कि 
पतन को पतन ही नहीं मानता है ओर उन्नति ब प्रगति के 
प्रयत्न को विडम्बना समझता है | वह पदेव पूर्वजों की 
बुद्धिमत्ता की ही दुह्माई दे-दकर हर नवीन का, हर परिवतेन का, 
उपहास करता है । वह यह नहीं सोचता है कि हमारे पूबजों के 
पास जितनी पूंजी थी, वह तो हमे मिली ही है पर साथ ही इतने 
समय में जगत ने जो अनुभव व ज्ञान कमाया है वह भी पूंजी 
के रूप में ही हमे मिला है, इसलिए क्‍यों न अपनी सारी पूंजी का 
लाभ उठाएँ, क्यों न आगे बढ़े ? पुरातनवादी प्रगति तो क्‍या 
करेगा, जीवित बने रहने के लिये अनुकूल परिस्थिति भी स्थित 
नहीं रख पाता है। जीवन बना रहे इसके लिये यह ज़रूरी हे कि 
शरीर नए भोजन को पचा सके और पुराने भोजन से सार तत्व 
लेकर जो मल शेष रहे, उसे बाहर निकाल सके । इन में से 
एक भी क्रिया का बन्द होना मृत्यु है । प्राचीनता के मोही में 
ये दोनों ही क्रियाएँ बन्द हो जाती है । “नवीन? से घृणा होने से 
नवीन सत्य बह ग्रहण नहीं कर पाता है और “प्राचीन” से अंधा- 
नुराग होने से प्राचीन असत्य को वह छोड़ नहीं पाता है । हमें 


शक 


आगे बढ़ना है, हमे ऊपर उठना है, यदि हम काल-स्त्रोत मे यूं ही 
बह जाने के लिए नहीं आए हैं कि पतवार छोड़कर हाथ पर हाथ 
घरे बेठे रहे, यदि हमे अपने मनुष्यत्व के महत्‌ आदश को 
काल-प्रवाह के बीच अविचल बनाए रखना है तो यह सरल सत्य 
हमे मान्य करना ही होगा कि जो सभी नियम व विधान मनुष्य 
को घेर रहते हे, केवल एक परिसित समय के लिए ही मनुष्य को 
शरण व संरक्षण देते हैं ओर तत्पश्चात्‌ यदि परिस्थिति के बदलने 
पर प्रति-परिस्थिति के अनुरूप बदलते नहीं है तो वे ही जीवन 
के लिए कारावास बन जाते है, इसलिए परिस्थितियों ब आब- 
श्यकताओं के अनुसार परिवर्तेन करना ही विकास के लिए, जीवन 
के लिए, आवश्यक है, अपरिहाये है। मानव-जीवन का इतिहास 
इस सत्य का साज्ञी हे। 

अतीत का गौरव : पूर्वजों का आदर 


पर जहाँ यह ज़म्मरी हे कि समयोचित परिवतेन का विरोध 
न हो, प्रगति से चिढ़ न हो अथवा विकास था भविष्य-निर्माण 
के प्रति उदासीनता न हैं।, वहाँ यह भी ज़रूरं! हे कि प्राचीन या 
अतीत के प्रति उपेक्षा नहो, पृतजों का अपमान न हो । जो 
प्राचीन पर नाक-भो सिकोड़ता है, वह नवीन का भी तिरस्कार 
करता है, क्याकि आज का नवीन कल का प्राचीन बनने वाला है। 
जो पूवजों का अनादर करता है, वह खुद का अलादर करता है क्यों 
कि वह स्वयं आने वाली पीढ़ियों का पूवज है। शाचीन से ही 
नवीन जन्म लेता है। भूत के गर्भ मे बतेमान रहता है, और वतमान 


कै 


के गर्भ में भविष्य रहता है। पूर्वजों की हड्डियों पर बतंमान 
का ढाँचा खड़ा है, और हमारे पूजजो की ब हमारी हड्डियों पर 
भविष्य की इमारत खड़ी होगी। पर प्राचीन की यां पूवजों 
की प्रतिष्ठा अन्धानुकरण मे नहीं है। दरष्टि के सामने महाकाल हो, 
भूत ही नहीं, वतमान व भविष्य भी हमारे सन्मुस्ब हों, इसी 
में हमारे पूतजजों की और हमारी गौरव-गरिमा है । पूर्वजों के 
काम को हम आगे बढ़ाएँ, इसो में हमारा सपूतपन है। स्वकाल 
में प्राचीन काल के अन्धानुकरण के अनिरिक्त हमे कोई गुण ही 
न दिखाई ठे, भूत को प्राप्त करना ही हमारे बतेमन का ध्येय हो, 
यह हमारी हार है, मानत्र जीवन की हाए हे। हों, प्राचीन के प्रति, 
पूर्वजों के प्रति, प्राचीन साहित्य के प्रति, हमे गौरव की अनुभूति 
होनी चाहिए। और सचमुच प्राचीन मे एसी सामप्री हे जिस 
पर गौरव किया जाए, पूर्वजों में ऐसे श्रेष्ठ व महान्‌ व्यक्ति हैं 
जिनऋ प्रति श्रद्धाजलि अर्पित की जाय, प्राचीन साहित्य मे ऐसे 
अमूल्य जीवन तत्वों का निरूपण या सहान जीवनोपयोगी 
सिद्धान्तों का प्रतिपादन है जिन्हें ग्रहण किया जाए । पर यह सब 
विवेक-पूवक होना चाहिए। हमें गौरव हो पर अहंकार न हो, 
हमारी श्रद्धा अंधश्रद्धा न हो, हमारा अनुकरण अंधानुकरण न हो, 
यह नितांत आवश्यक है, अन्यथा हम भटक जायेंगे, हम पथ भ्रष्ट 
हो जायेंग। आखिर, एसी भी बाते प्राचीन में है, जिनको विवेक 
ग्रहण नहीं कर सकता, और जो श्रद्धा का विषय बनने के योग्य 
नहीं है। पूबेजों में ऐसे व्यक्ति भी है, जिन पर गौरव नहीं किया 
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जा सकता। क्या हम ही ऐसे काम नहीं कर रहे हैं, जिन के 
लिए हमारी संता नें हम पर फूल नहीं बरसायेंगी, शर्म से गरदन 
ही भुकायेंगी। कल ही की बात है। इंसानियत का दाव। करने वालों 
ने, ईमान लाने वालों! ने, खुदा के 'बन्दों” ने, शेतानियत दिखाई, 
ईमान को हलाल किया, रहस, इंसाफ और इंसानियत के खून से 
हाथ रेंगे। विश्व बन्धुत्व और मानव-घर्म की दुहाई देने बालों 
ने, अहिंसा दया न्याय और सेवा का दम भरने वालों ने, धर्म 
ओर संस्कृति के 'पुजारियों! नेमानवता को रौढा और रुलाया, 
अहिंसा और दया की धज्जियाँ उड़ाई, घर्म और संस्कृति का गला 
दबाया । लाखों की संख्या मे निरीह निरपराध नर-नारी मारे गए। 
करोड़ों बेचारे बे-घरब।र हो गए, बरबाद हो गए । नंगी स्त्रियों 
के जुलूस निकाले गए, उनकी इज्ज़ञत पर डाका डाला गया । 
बच्चों को टॉंगे पकड़ कर चीर दिया गया। कैसे-केसे दिल दहला 
देने वाले कुकत्य हो गए, जिसे सुन कर निष्ठुरता के भी रोंगटे 
खड़े हो जायें? क्या आने वाली संताने हम पूवजों के इन काले 
कारनामों पर गौरव करेगी ? नहीं । जो काले कारनामे पहिले हुए 
हैं, जो ऊँचर्नीच की खाई खोदकर अहंकार और शोषण की आँधी 
चली है, जो धर्म ओर संस्कृति का नाम लेकर व्यवस्थित व संग- 
ठित रूप से मानवता को खर्ड-खण्ड तअ्रस्त व पीड़ित किया 
गया है, जो सतीत्व की दुहाई देकर नारीत्व को लॉछित व 
पददलित किया गया है, जो अन्धश्रद्धा अन्धानुकरण की दम 
घोटनेवाली हवा फैलाई गई है, क्या हम इन सबको सिर-माथे से 
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लगाएँ ? नहीं। हमें सत्य और कल्याण की, सच्चे धम की, यथार्थ 
साधना करनी है, सानव-जीवन को विकसित व परिष्कृत करना 
है तो हमें हंस-विषेक से काम लेकर भूत से सार खींचना होगा, 
निःसार या मल छोड़ देना होगा, और यह तभी मंभव है, जब 
हमें प्राचीनता का मोह, या अन्ध-उन्माद न हो, आत्म-विश्वास 
या आत्म-सन्मान के भुलावे में परम्परा विशेष का सिथ्यामिसान 
व अहंकार न हो, दुनिया भर की सारी अच्छाइयों का ठेका किसी 
एक श्रंखला को ही देने क। पक्षपात या कदाग्रह न हो। इसी में 
प्राचीन” का सच्चा आदर है, पूत्रजों की वास्तविक प्रतिष्ठा है 
ओर इसी में हमारी शान है । 


जनाजऔ_-जणण 


+अ] 


स्वकीयवाद 


पुरातनवाद के साथ ही स्वक्ीयवाद की दुदाई भी दी जाती 
है ओर इस बात पर ज़ोर दिया जाता है कि अपनी भारतीयना 
को अभारतीय या परकीय प्रभाव से दूर रखकर या परकीयता 
से भारतीयता को अशुद्ध व अपवित्र न कर, बाहर से नहीं 
बल्कि स्यय॑ं से ही अथवा अपने ही इतिहास व परम्परा से प्रेरणाएँ 
लेकर, स्वत्व पर ही भारतीयता को निर्धारित किया जाए । पर, 
जिस तरह प्राचीनता के अन्ध उन्माद में सत्य और कल्याण की 
हत्या है, उसी तरह स्वत्य के हृठाप्रद्द मे न सत्य है, न कल्याण है। 


आदश ओर व्यवहार 


उपनिषद्‌ मे कहा है--जो काम अभेद-भावना की ओर 
ले जाता है, वह सत्कम है, कत्तेठ्य है, करणीय हैँ तथा जो काम 
भेदभावना पर अवलंबित हे, हू दुष्फम है, अकरणीय है। 
भसत्तरेषु मैत्री! की समम्त प्राणियों को मित्र मानन की भावना 
हमारी देनिक प्राथना का अंग है। 'वसुधेव कुटुम्बकम” का महा- 
मंत्र तो प्रसिद्ध ही हे । गीता सूत्र पिटक अंजील अत्रस्ता कुरान 
बाइबिल, आदि सभी धमे-प्रंथा मे जगह-जगह मानव-घधर्म का निरू 
पण और महिमागान मिलता है । महापुरुषो ने सदेव मनुष्य को 
विश्व बन्धुत्व व मानत्रता क। पाठ पढ़ाया है । संसार के समस्त 
प्राणियों से, विशेषतया सम्पूण मानब-जगत से, अभेद या 
तादात्म्य स्थापित करना मानव जीवन की बड़ी स॑ बड़ी साधना 


डेप 


मानी गई है और मनुष्य इसकी दुहाई देते नहीं थकता है। आज 
भी वह अपनी इस कला में कुशल है । पर दूसरी ओर जब हम 
मानव की अत्तःबृत्तियं को टटोलत है, सामाजिकता, जःतीयता 
व राष्ट्रीयता के नाम पर व्यवहार मे सानवता को खंड-ग्बड करने 
को उसकी नीति व काय-प्रणाली पर दृष्टि डालते है तो हमे निराशा 
होटी है । मनुष्य संकीण व क्षुद्र स्वार्थों में पड़कर अपने महान 
मानवीय आदर्शो को सुलाता आया हैं, चचन से मानवता व 
विश्व-व्याप्त सहृदयता की बात करते हुए भी कम से छोटी छोटी 
सीमाओं व चहारदीवारियां में घर कर सानव-जीबन वा गला 
घोंटता रहा है | बह इतना गिर गया हैं कि आदशे और व्यवहार 
के इस असामंजस्य को ही वह अनिवाय और अपरिहाये मानने 
लगा है। आदश और व्यवहार में बड़ा अन्तर है- यह क्ह-क्ह 
कर वह अपनी अकर्मेणयता और शिश्रिह ता का छिपाता रहा है । 
आदश और व्यवहार के श्रणी भेद को वह तात्विक व मूलभुत 
ही सानन लगा हैं। वह भूल गया है कि व्यवहार भले ही 
आदशप्नय न हो पर आदरशन्मुखी तो हाना ही चाहिये तथा 
निरन्तर आदश की पूर्णता की ओर उसे बढ़त रहना चाहिये । 
वह आदश क्या जो व्यावहारिक जीवन मे काम न आए या जा 
व्यवहार को मांगे न दिखाए ९? और बह व्यवहार क्या जिससे 
आदशे की प्रेरणा न हो ? आदशवबाद निरी कल्पना की उड़ान या 
स्वप्न-दशन नहीं है, वह यथार्थवाद है। आदश और व्यवहार 
के बीच रखा खींचना आदर्श को गिराना ओर व्यवहार का 
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अष्ट करना है । दुनिया में यह्‌ भ्रष्टाचार होता रहा है और हो 
रहा है! हमारे देश में तो आज इस सबेनाश की ऑँधी ही चल 
पड़ी है और वह राष्ट्रीयता या भारतीयना के नाम पर। 
स्वकेन्द्रीकरण 

स्व॒तन्त्रता के इस अभ्युदय-काल मे जब कि राष्ट्र-पुननिर्माण 
वविश्व-शान्ति की बृहदू समस्या हमारे सामने खड़ी है, हम ऊँचे 
आदरशों को भूलकर संकुचित व छुद्र स्वार्थों में फंस कर रह जाये, 
एक और अग्बड मानवता, मानव-धम व मानवीय आदशे को भुला 
कर छोटे-छोटे दायरो में घिर जाये, यह हमारा कितना बढ़ा 
दुभांग्य है । एक ओर हम धर्म और संस्कृति की दुह्ाई दे, बात- 
बात में ईश्वर तक पहुचे, मानवता विश्व-बन्धुता आदि की 
लम्बी-चौड़ो बाते करे और दूसरी ओर भारतीयता के नाम पर, 
राष्ट्रीयता के नाम पर, स्वकीय-परकीय-भेद की कल्पना को वास्त- 
बिक जीवन पर बुरी तरह अ'च्छादित करे, एक संकीणो वृत्त मे 
ही रहने और बाहर से कुछ भा प्रहण न बरने का हठ करे, 
अपने को ही सत्य और कल्याण का ठेकेदार मानकर महान 
मानव-सम्प्रदाय से आँखे मींचले तो यह कहों तक उचित है? 
स्वत्व की इतनी सकीणे भावना क्या वॉछ्चनीय है ? क्या विश्व के 
महात्माओं से स्फूति पाने वप्ररणा लने की क्षमता व पात्रता न 
रखना हमारे लिये शोभर्नक है ? सचमुच राम, कृष्ण, बुद्ध, 
महावीर, राणा प्रताप, शिवाजी व महात्मा गांधी श्रादि अनेक श्रेष्ठ 
मह/त्माओं पर हम गये कर सकते है और उनसे बहुत कुछ सीख 
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सकते हैं ओर सीखना ही चाहिये, पर क्या ईसा का सेवाधर्म 
व महा।न्‌ बलिदान, मौहम्मद का भाईचारा, लेनिन, मेज़िनी व 
वाशिगटन की स्वाचन्त्र्योसना, कारलेमाक्स का त्याग, चपस्या 
तथा बोद्धिक अनुसन्धानों से भरा हुआ महान्‌ जीवन, शेक्स- 
पीयर, टालस्टाय, मोपांसा, शैली, क्रोपाट्सकिन, आदि महान्‌ 
साहित्यकारों की विद्योपसना, गैौलिलियो, स्टीफेन्सन, न्यूटन, 
आदि विज्ञानवेत्ताओं की विज्ञान-साधना, इनमे हमारे लिये कुछ 
भी प्रेरणाजनक व पदणीय नहीं हे ? जो समय की दृष्टि से दूर 
है, बहुत दूर है, उससे हम प्रेरणा पा सकते है तो जो स्थान की 
इृष्टि से दूर है, उससे क्यों नहीं पा सकते और क्यों नहीं पाना 
चाहिये ? अपनी सहानुभूति व आत्मीयता का क्षेत्र विशाल 
रखकर, कोरे मुंह से कह कर नहीं, भावना-गीत पढ़कर या मन्‍्त्रो- 
ज्चारण करके ही नहीं, सच्चे हृदय से ओर सक्रिय रूपसे एक 
ओर अखंड मानव वा की भावना हमारे जीवन का सत्य बने और 
हमें प्ररणा दे, विश्व-प्रेम की विमल घारा हमारे जीवन को रस- 
प्लाबित करे, क्या यह गंरवास्पद नहीं है ९ 
मानवता ओर भारतीयता 

कुद्र लोग कहते हें-“प्ानबताया विश्वकी बात तो 
बहुत लम्बी-चौड़ी है और सारी दुनिया की भलाई करने की बात 
गॉधी जी जैसे महापुरुप सोच सकते हैं पर हम तो छोटे अ्यादमी 
हैं, हम तो हिंदू समाज या भारतीय राष्ट्र का ही कल्याण चाहते हैं, 
वही कर भी सकते हैं।” पर यहीं पूवरा-पर-विरोध है । विश्व- 
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कल्याण जिसके सामन नहीं है, वह न किसी जाति का कल्याण कर 
सकता है न किसी और छोटे जन समुदाय या वर्ग का | दृष्टि 
को सार्वत्रिक और चिश्च-व्याप्त बना कर ही छोटे छोट प्रश्नों 
को लेकर निर्दोप्त व स्वपर कल्याणकारी निणेय किए जा सकते 
हैं। मानवता का महान आदर्श सासने रखे बिना सानव-जीवन 
की कोई भी समस्या हम ठीक तरह नहीं सुरूकका सकते। एक भाग 
का विशेष त्वाभ अन्य भागा के लिये हानिप्रर हो तो वह लाभ 
बस्तुतः या अन्तत, अलाम ही है । लाभ के औचित्य की एक 
सीमा है, उस सीमा का उल्लंघन लाभ वी अति है, अलाभ हैं 
अकल्याग थ | जिसके सामने मानवीयता नहीं है, वह इस तरह 
के अलाभ या अकल्याण की दलदल से नहीं बच सकता। वह 
जिस प्रश्न को भी हाथ में लेगा, उसे और ज्यादह् उलका लेगा | 
राष्ट्रीयता के प्रश्न को ही ले। राष्ट्रयता के औचित्य की सीसा 
से अधिक लाभ की भाबया ही साम्राज्यवाद या फासिस्टवाद 
की जन्मदाता ते | अप को सनुष्यः ऊँवल मनुप्य-- सममकर 
दृष्टि डाले तो हम देखे|) कि बिशत के रंगमंच पर जो अनक 
सहायुद्ध हुय है, असर्य नर नाग्यों के खून की जो नदियाँ 
बहाई गई है तथा बहाई जारही है जो विनाशकारी शम्त्रास्त्रों व 
अशु-बसों आदि के निर्माण मे अपार धन व शक्ति का अपव्यय 
हो रहा है, उसका काएण है राष्ट्रीयता का उन्‍्साद | य॑ दुनिया 
भर की भलाई या विश्व-शांति की ठेकेदारी की बाते सभी 
करते है पर सच यह है कि प्राय' सभी के सिर पर राष्ट्रीयता 
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का भूत सवार है। आज का यह सनुष्याकार जन्‍्तु पहिले ण्क 
राष्ट्र का नागरिक हैं, फिर सलुप्य है। वह मल गया है कि 
मनुष्य सबसे पहिले मनुष्य है, जन्म जीवन और मृत्यु से मनु- 
घ्य है, मूलतः मनुष्य है, इसलिये उस मनुष्य की हैसियत से 
अपने को और दुनिया को देखते हुय ही राप्ट्रीयता के प्रश्न पर 
या अन्यान्य प्रश्नां पर विचार करना चाहिय। हो सकता है 
कि गेसी मानव-हृष्टि कभी राष्ट्रीयता के अनुकूल हो, कभी प्रति- 
कूल हो | सिद्धान्त या मूलभूत नीति की दृष्टि से न राष्ट्रीयता 
अच्छी है, न बुरी है। बह मानवता या विश्वहित के अनु- 
कहा हो तब अच्छी है, प्रतिकूल हो तब बुरी है| बिश्व-कल्याण 
के लिये आवश्यक हैं कि अच्छी राष्ट्रीयता को ग्रहण किया 
जाय, बुरी राष्ट्रीयवा का त्याग किया जाय। जब राष्ट्रीयता 
उन्‍्माद में आय, तभी उस पर लगाम लगना चाहिय, उसे न 
बहकने दना चाहिय। गुलाम राष्ट्र आज़ादी के लिये लड़े तो 
उस की राष्ट्रीयता विश्वहित के अनुकूल है और वह्द पेसी 
महान है कि उसके लिये प्राणा का उत्सरग भी गौरव का विषय 
हे। लेकिन यदि एक राष्ट्र दूसरे राप्ट्र को गुलाम बनान 
या उसका शोषण करने के लिए प्रयत्न करें तो बह राष्ट्री- 
यता विश्व-हित के प्रतिकून है ओर उसके विरुद्ध संघर्ष करना 
ब उसे मिटाने के लिए मर-मिट जाना मनुष्य का कत्तंव्य है। 
इस तरह विश्व को अपन सासने रखते हुए ओर किसी भी 
राष्ट्र विशेष को उसके एक अग के रूप मेही देखते हुए उस 
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राष्ट्र की समस्याओं को समुचित व निर्दोप रूप से सुलमाया 
जा सकता है, बाहर से आंख मींच कर या केवल उस राष्ट्र को 
ही सामने रख कर उन्हें सुलकाया जायगा तो ठीक-ठीक निणेय 
न हो सकेगा। फिर, इस तरह की पद्धति से हमारी दृष्टि और 
भी निखरेगी, यहां तक कि फिर हम देशों और राष्ट्रों का भेद 
मिटा कर सम्पूरं समार को ही एक राष्ट्र बनाने की ओर ध्यान 
देगे। इसी तरह ओए छोटी-छोटी समस्याओं को सुजमान 
के लिये भी इसी नीति सरं। काम लेना पड़ेगा । एक राष्ट्र के भीतर 
के छोटे-छोटे प्रश्नों को हल करने के लिये सात्विक या मानवता- 
मयी राष्ट्रीयता के आदशे को सामने रखना होगा। हस अपने 
ही को ले। यूं हम कितने ही मुंह-सियां-सिट्टू बने पर हम 
राष्ट्रीयवा के आदश से गिरे हुये है। हमारी सारी हृदय-बृत्तिया, 
सारी शुभ भावनायें व आरकाक्षाये, परिवार वंश व छोटे-छोटे 
समुदायों में इतनो बुरी तरह या अनुचित रूप से ज़कड़ गई है कि 
एक मनुप्य का दूसरे मनुष्य के साथ जो मसनुष्यत्व-प्रेरित आत्मी- 
यता का सहज प्राकृतिक सम्बन्ध हैं, उसे स्वीकार करने के लिये 
हमारे पास न खुला दिल हैं, न दिसाग है। अपन-अपने तुच्छ 
ओर क्षणिक स्वार्था को लूंकर डेढ़ इट की मसज़िद अलग 
बनाने में ही हम अपना गौरव सममने लगे है। जातिमद, 
कुलमद, ऊचनीच की क्षुद्र व नीच मनोवृत्ति जिनमे है, उनमे 
राष्ट्रीयवा चमड़े तक भले ही हो पर उनकी खाल उधेड़ी जाय 
तो भीतर साम्प्रदायिकता, जातीयता और न जाने क्या-क्या 
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घृणास्पद दिखाई देगा ? फिर, वे लोग जिन्हे ग़रीबों का, किसानों 
और मजदूरों का शोषण करते हुये कोई संकोच नहीं है, जो 
काले बाज़ार के खूनी डाकू है, ओर जिन्हें अपने तुरुछ स्वार्थो 
के लिये दीन दुखियों की आंस भरी आंखों और दे भरी आहों 
का कुल्नु भी ध्यान नहीं है, वे क्या राष्ट्रीय है ? यहां कितने 
ऐसे भारतीय है जो मनुष्य तो क्या, भारतीय भी बहुत पीछे 
है, उससे पहिले हिन्दू मुसलमान पारसी सिख ईसाई जेन बौद्ध 
आदि है, इससे भी पहिले हे ब्राह्मण चत्रिय वेश्य शुद्र कायस्थ शेस्ब 
पठान आदि, इससे भी पहिले है सरयूपारी कान्यबुब्ज मालबीय 
राजपूत चौहान श्रीवास्तव माथुर अग्रवाल खंडेलवाल सुन्नी 
शिया मोमिन और न जान क्या-क्या, और इससे भी पहिल्े 
जो कुछ है वह सभ्यता के नाते न लिखना ही ठीक है । 
इस तरह एक व्यापक दृष्टिकोण को लेकर जब हम छोटी- 
छोटी चीजो पर दृष्टि डालेग या छोट-छाटे प्रश्नों पर विचार 
करेगे, तभी हम वास्तविकता के प्रति न्याय कर सकेगे । 
विश्व-- एक परिवार 

फिर, भारतीयता को अन्य राष्ट्रों व मानव-समुदायों से 
निरपेक्ष रख भी नहीं सकते । आज दुनिया बहुत छोटी हो 
गई हे । यातायात की सुविधाओं ने, दीघेकालिक पारस्थरिक 
आदान-प्रदान ने, तार फोन रेडियो वायरलस आदि वैज्ञानिक 
आविष्कारों के परिणाम-स्वरूप सम्पक की अति-सुलभता ने, 
इस दुनिया को कुछ ऐसा बना दिया है कि आज इसका कोई 


ध्य हर 


भी भाग स्वकन्द्रित वन कर नहीं रह सकता । एक जगह की 
घटना का प्रभाव अन्यत्र न पड़. यह असम्भव है। हमार 
देश में रेत से अश्नक निकाल कर बाहर न भेजा जाय तो 
दुनिया के बिजली के बड़े-बड़े कारखाने पट हो जाए और 
बिजली के अभाव में उद्योग-धन्धों को बड़ो हानि पहुँच। अम- 
रीका, आस्टे,लिया, आदि देशों सगेहूँ हसारे देश मेन आय 
तो हर ब्ष यहां अकाल के दशेन हों और लाखों व्यक्तियों 
को भूख की ज्वाला में अपने श्राणों की आहुति देनी पडे । 
ओर भी न जान कितन देश। में अकाल हो व होता रहे यदि 
एक देश से दूसरे देश में अन्न न जाए। अमरीका में साने का 
भाव घटता या बढ़ता है तो तुरन्त उसका प्रभाव हमारे देश के 
व्यापार पर व असख्य व्यक्तियों पर पड़ता है । इग्लेड अमरीका 
जमनी आदि देशों से हमार देश में मशीन व कल-कारख्रान 
न आयें तो गजब हो जाये। वास्तव में आज दुनिया में 
अलगाबव से काम चल ही नहीं सकता हैं और एसी स्थिति 
में भारतीयता के नाम पर संकीण स्वकोयता की बात कहने से 
सिवाय इसके कि वास्तविकता को झूठा जामा पहनाया ज्ञाय 
ओर भ्रम वश भारतीयना या राष्ट्रीय को ही जबद॑स्त घाटा 
हो और कुछ भी सम्भव नही है। सच यह हैं कि हम।रो भार- 
तीयता का लाभ भी इसी मे हैं. कि वह मानवीयता का अंग बन, 
विश्व-परिवार के निर्माण में हाथ बटाये। निश्चय ही स्व- 
कीय-परकीय की संकीण भावना को यहां कोई स्थान ही न 


४६ 


होगा तथा व्यवहार में स्वकीयता का जो आचरण होगा, वह 
पक्तपात, मोह, अहव।र. आदि भादो को ल्कर न होगा, वारत- 
बिकता व व्यावहारिकता की हृप्टि से ही होगा और कहीं भी 
सानवता की प्रतिष्ठा को उससे ठेस न पहुँचगी | 


सत्य-दृष्टि 


यहां यह अभिप्राय न समझ लेना चाहिय कि अपने पास 
जो सत्य है उसे त्याग कर दूसरे के असत्य को ग्रहए किया जाय । 
सत्यासत्य के निणय के लिय जिस तरह प्राचीनता मे से सत्य 
लेना और नवीनता में स असत्य निकालना जरूरी हैं, उसी तरह 
स्व! के सत्य को स्थित रखने और 'पर' के असत्य से वचन 
की भी जरूरत हैं। साथ ही अपन पास जा असत्य हे, उसे 
छोड़ना ओर दूसरे के पास जो सत्य है उसे ग्रहण करना भी 
आवश्यक हैं। हमार सासने यह ध्यय न होना चाहिये कि जो 
अपना है, वही सत्य है, इस तरह की विचारधारा में सत्य 
की पूजा नहीं है, अहकार की तुष्टे है। हमारी भावना यही 
होनी चाहिये कि जा सत्य है वह अपना है, फिर भल्नले ही वह सत्य 
कही भी हो, किसी के पास हो, कसी भी रूप से हो, किसी 
भी सात्रा सेहो | हमारी इस सत्य-रृष्टि से ही मानवता की 
पूजा है और राष्ट्रीय या भारतीयता की चरम साधना है। 





शिवाजी का उदाहरण 
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दिया जाता है और उनके अनुकरण की आवाज उठाई जाती 
है। पर यदि हम चाहते हे कि हमारी राष्ट्रीयता फले-फूले और 
सानवता को ग्रतिप्ठित कर सुम्ब व कल्याण की निर्दोष साधना 
करे तो हमे, जेसा कि हम पहिले विवेचन कर चुके हैं। अन्धानु- 
कष्ण की दल-ठल से निकलना ही होगा और इतिहास से 
सव॒क्‌ सीख कर तथा परिस्थिति का विवेकपूवक अध्ययन 
व निरीक्षण-पर्र/क्षण कर प्रगति के पथ पर आगे बढ़ना होगा । 
तब हम किसी भी व्यक्ति का, चाहे व्यक्तित्व की दृष्टि से बह 
कैसा भी महान हो और उसके लिए हमारे हृदय मे कितना 
भी आदर व सम्मान का भाव हो, अन्धानुकश्ग नही करेगे बल्कि 
उसके जीवन से सदू-प्रेरणाएँ पाकर तथा उसकी भूलों व त्रुटियों 
से बचे रह कर भविष्य को निष्कटक बनाने का प्रयास करेगे। 
शिवाजी एक ग्रतापी पराक्रमशाली महापुरुष थे। उनके व्यक्ति- 
त्व की महानता के विषय में दो मत नहीं हो सकते | पर यह 
नि:संकोच कहना ही होगा कि शिवाजी ने ठीक दिशा में कदम 
नहीं उठाया | शिवाजी के शासन-तंत्र को ग्रोर से देखे तो हमें 
पता लगेंगा कि उस की सब से बड़ी कमजोरी यही थी कि 
उसने राष्ट्‌ को एक धार्मिक और जातीय सगठन का रूप देने 
का प्रयत्त किया था ओर यही उसके पतन का सत्र से बड़ा 
कारण भी बना गौ-आ्राह्मण की प्रतिष्ठा उस का प्राण थी, रूढ़ि- 
प्रियता वहां सम्मान्य थी। भारतीय राष्ट््‌ पर मराठा साम्राज्य 
थोपने की भी लालसा वहा थी । सरकारी नोकरियों के वित्तरण 


द्टेप 


का आधार जाति-पांति-भेद था। वास्तव में शिवाजी ने हिन्दू 
समाज के ढांचे को ज्यों का त्यों रखना चाहा और यह चाहा 
कि कमेकारड व जाति-भेद पर निधारित हिन्दू समाज का राष्ट्रीय 
सस्करण हो और बह सारे देश पर छा जाए । इस तरह 
जाति-पांति के असख्य भेद-भावों से जजर तथा नारंगी को तरह 
बाहर से एक पर भीतर से विभाजित व जीश-शीण समाज 
को संगठित करने के असंभव व अव्यवहाये काय को उन्होंने 
सभव करना चाहा । टेगोर के शब्दों में शिवाजी ने बालू 
के करों से रस्सी बटनी चाही पर यह काये किसी भी मनुष्य 
की शक्ति से बाहर है और विश्व के देवी नियमों के भी विरुद्ध 
है ओर इसीलिए वे सफल न हो सके। 
परिस्थिति-परिवर्तन 

शिवाजी के समकालीन मुसलसान शासक तथा उनके 
उत्तराधिकारी समाज-सुधार की ओर से विमुख थे ही, बल्कि उनका 
हित ही इसी में था कि यहां सुधार व सुव्यवस्था न हो । फिर, 
मुसलसान शासकों के बाद अंग्रेज आए । उन्होंन भी समाज- 
सुवार-सम्बन्धो कत्तव्यां की ओर ध्यान नहीं दिया | अपने शासन 
के प्रारंभिक काल सें उन्‍्हान विधवा-विवादह्द को बेध वनाने 
नथा सती दाह आदि अनक अमानुषिक कुप्रथाओं को रोकन का 
सराहनीय काय किया, परन्तु सन्‌ १८५७ ई० के बिद्रोह के 
पश्चात उन्होंने भी तटस्थता की नीति धारण करती । आखिर, 
उन्हें भारतीयों से ऐसी हमदर्दी न थी कि वे उनके सुधार के लिए 
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अपनी राज-सत्ता को ख़तरों व कठिनाइयों में डानते। पर आज 
अंग्रेजों के जाने के बाद स्थिति बदल गई है । आज हम ही 
अपने देश के शासक ब भाग्य-विघाता है और हम पर ही आज 
यह ज़िम्मेदारी है कि हम पिछली भूला से सबक लेकर अपने 
भविष्य को समुन्नत व उच्ज्वल बनाएँ और एक आहशे 
भारतीय राष्टु का निमोगा करे | 


भूल-सुधार 


इस तरह शिवाजी का उदाहरण व उनके बाद का 
इतिहास, तथा उनसे पू्वेकाल का भी घटना-चक्र, हमे यह 
चेतावनी दे रहा है कि हम अब जाति-सेद, बणे-मेद व सप्रदाय- 
भेद के आधार पर राष्ट्र का नव-निसोण न करे तथा धर्म और 
संस्कृति की कृठी दुहाइयों से ऊपर उठ कर स्वस्थ राजकीय तत्वों 
को ही प्रतिष्ठित करे | यहीं हमे यह आदश मिल रहा है कि राज्य 
ओर धरम की मसाठाओ को, जहा तक हो सके, सुनिश्चित कर 
एसी व्यवस्था लाएँ जिस में दोनां की टक्कर न हो, न धर्म 
राज्य के कार्यों में हम्तक्षेप करे और न राज्य घ्म के मार्ग मे 
बाघक बने | अब तक जो धर्म ओर राज्य की खिचड़ी पकाई जाती 
रही है, उससे सर्वेनाश ही हुआ है। अब यह भूल सुधरे, इसी 
में राष्ट्र का कल्याण है । 


दे 0 
राज्य आर धर्म 
राज्य धर्म मे हस्तक्षेप न करे, इस का यह अभिप्राय नहीं 
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है कि राज्य वर्म के मय्ादा-उल्लंघन का प्रतिकार न करे 
अथवा धर्म की अधर्म व विनाश-लीला का वह मौन साक्ती 
बना रहे । धर्म का नाम लेकर ज्ञो अधम समाज व राष्टू 
को खोखला कर रहा है और जिससे आक़रान्त होकर असं- 
ख्य नर-नारी अभी तक भी जीन लायक ज़िड्गी बिताने में 
असमथ है, राज्य का कत्तेव्य है कि उसे मिदाए। धम्म मे दस्बुल 
न देन का यही अथ है कि हर व्यक्ति को यह्‌ स्व॒तन्त्रता हो कि 
बह चाहे जिस धम् का पालन करें-- चाहे वह इस्लास के अनु- 
सार नमाजपढ़े, रोजा रखे, ताज्या व मुहरंम निकाल , ईद मनाए, 
मुर्द का ढफन करें, निकाह करे, हज करे. चाह वह हिन्दू 
श्रम के अनुसार रास कृष्ण ब्रह्म। विष्णु महेश दुगा लक्ष्मी आदि 
देवी-दवताओआ की पूजा कर, मूत्ति-पूजा करें, गंगा-स्नान 
करे, चारों धास की ब अन्यान्य तीथों की यात्रा करे, होली 
दिवाली आदि पं मनाए, ब्रत रख, शव-द।ह कर । इसी तरह 
जैनधम् बोद्धधम व इसाइ धसमं आदि के अनुसार विश्वास 
रखने व आचरण करन का अधिकार सान्‍्य होना चाहिए, राज्य को 
उसमे दग्बल न देना चाहिए | कोई इंश्व रबादी हो या अनीश्व- 
रवादी, द्वैतवादी हा। या अद्वतबादी, राज्य की दृष्टि मे वह 
नागरिक हो और अपने विश्वासा व धर्माचरण को लेकर उसका 
कोई अधिकार न छिने ओर न उसे विशेष शअ्रत्चिकार ही मिले, 
यही धार्मिक स्वतन्त्रता हें जिसे मान देना राज्य का कत्तेव्य 
हं। पर इस स्व॒तन्त्रता की सीमा है ओर वह यह कि 
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वैयक्तिक जीवन के क्षेत्र से वाहर सामाजिक ब राष्ट्रीय या परा- 
पेक्षी जीवन मे वह दखुल नदे। मैं चाहूँ जिस तरह पजा- 
पाठ व त्रत उपवास करू और किसी भी तरह इंश्वर से नाता 
जोड़ूं या ला-मज़हब बनकर मन्दिर मस्जिद गिरजाघर से दूर 
इंश्वर व परमात्मा से असम्बन्धित रह कर अपने में ही मस्त 
रहूं, यह मेरा निजी प्रश्न हे, राज्य को इस से क्या प्रयोजन ? 
पर मैं इस क/रण अपने को ऊंचा समम् कि में द्विज हूं, दूसर 
को इसलिए नीचा समम॑ कि बह शूद्र है और यही समझ कर 
उसे मंद्र, होटल, धर्मशाला, आदि सावजनिक स्थानों में जाने 
से रोक, नारी को इसलिए अधिकार वंचित व पीड़ित करू 
कि वह नारी है, ये मेर व्यक्तिगत प्रश्न हरगज नहीं है, य 
समाज के प्रश्न हैं, ये राज्य के प्रश्नहे और राज्य का यह कत्तंव्य 
है. कि यहां मुके वह रोके, हर किसी को रोके, कानून के द्वारा 
इन प्रश्नों को ठीक तरह सुलझा कर विषमताओं को मिटाए, 
ओर राष्ट्रीय जीवन को एक और अग्वण्ड बना कर राष्ट्र को-- 
शाष्ट्‌ के सब्च अज्ञों को-- परिपुष्ट व सुखी बनाए। 


सच यह है कि राज्य में हस्तक्षेप करना धरम की अन- 
घधिकार चेष्टा है। धर्म व्यक्तितत आचरण का विपय है। वैय- 
क्तिक जीवन के क्षेत्र से बाहर जाकर वह ओऔचित्य की सीमा 
का अतिक्रम करता है और तब वह शक्तिशाली व सत्ताधिकारी 
वर्ग का अस्द्र वन कर समाज व राष्ट्र में बिपमता लाने और 
अधम पर धम की मोहर लगाने का ही काम करता है। 


ब्र 


बसे व्यवस्था, जातिपांति व छुआछूत आदि की विष्मताएँ धमे 
की इस अधमे-लीला के ही दुष्परिणाम है। जब हम कहते है. कि 
धर्म राज्य के काय में हस्तक्षेप नकरे तब हमारा यह अभि- 
प्राय नहीं है कि राज्य अधर्म की नींव पर स्थित हो बल्कि दमारा 
यही आशय है कि प्रमे धर्म बना रहे और मानव-जीवन को 
सुख्ब सन्‍्तोष व शांति ही देता रहे, वह अधर्म के रूप से श्रष्ट 
होकर भूतल को स्वगे बनाने की जगह नरक में परिणत करने 
की उलटी गंगा न बहाए । 
धमम-राज्य-दु रभिसंधि 

धर्म और राज्य की दुरभिसंधि नई नहीं है। इतिहास, 
धस और राज्य के गठ-बन्धन की घटनाओं से भरा पड़ा है। 
आज भी दोना का सम्बन्ध टूटा नहीं है । पर आज के युग की 
विचार-धारा राज्य और धसम के इस बमेल मल के पक्ष मे 
नहीं हे ओर इसका कारण यही हैं कि इससे वास्तविक राज़- 
नीतिका गला घुंटता है। धर्म के आधार पर राज्यया राजने- 
तनिक दल बनाने का अथ है एक ही धम के मानने वाले ज़मींदार 
ओर क्सिान, सिल-मालिक और मजदूर, पूंजीपति और ग़रीब, 
शोषक और शोषित , सभी को एक प्लेटफाम पर एकत्रितकरना, 
ओर इस का यही परिणाम हो सकता है कि बिल्कुल अस्वा- 
भाविक रूप से विरोधी हितों के बीच झूठा मेल स्थापित कर 
अथ-वेषम्य तथा अनेक घातक विषमताओं को अभय दान मिल 
जाए, पूंजीपतियों, जमींदारों व राजों-महाराजों के विशेष अधिकार 
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व हित अक्षुणण रह जाएँ, किसानो, ग्नरीबो व मजूबूरों 
के प्रश्न यूं ही पड़े रह जाएँ. बेकारी भिखमंगी अकाल वफाका- 
कशी की समस्याएँ उलमी ही पड़ी रहे और रोटी-कपड़े को 
पहेली कभी न सुलमके। यही होता रहा है और यही होता रहे, 
इसके प्रयत्न किए जा रहे है। पर इधर सबनाश है । राष्ट्र 
को सुखी व सम्पन्न बनाना है तो उस इस चक्र व्यूह स निकालना 
होगा, धम और संम्कृति के भुलावे में जो शोषण थ उत्पीड़न 
की आंधी चलाई जाती रही हे, जो धम के नाम पर दु,स्वार्थो की 
पूर्ति व अहंकार की पूजा की जाती रही है, उसे मिटाना होगा। 
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अध्यात्तवाद 


स्वकीयवाद के नाम पर ही अध्यात्मबाद की आवाज 
लगाई जाती है और पुरातनवाद से उसे शक्ति मिलती है। कहा 
जाता है कि अध्यात्मवाद हमारी बपौती है । पाश्चान्य देशों को 
भौतिकवादी कह कर उनका तिरम्कार करना हमारी आदत बन 
गई है। अपने को सब से बड़ा और ऊचा मानन की अहम्मन्यता- 
जन्य भावना यहों हमें एक बड़ी गलतफहसी का शिकार बनाती 
है और हम कहने लगते है ** 


“परकीया के जीवन के दृष्टिकोगा को अपना कर व्यक्ति- 
गत और सामाजिक जीवन को रचना उन्ही के ढंग पर करने की 
भावना हसार अन्दर उदित हा गई है। अपने वास्तविक जीवन 
को भुलाकर अपनी सास्कृतिक विचारधारा से कासों दूर भोगो- 
पयोग के साधना से सम्पन्न, बाह्याडम्बर से पूण ओर आसुरी 
एश्वय-सम्पन्न पाशबिक जीवन के ढ्ारा निर्मित तथा राजनैतिक 
दृष्टि से बड़े-बड़े साम्राज्य और पाशविकता के द्वारा इस भूसि का 
छीन लेन वाले समाज का ऑग्वो को चौधिया देन वाला चित्र 
हमार सामन रखा गया। आज भारतोय मानव कुत्त के समान 
पट-भरू जीवन का आदश। समझ कर अपने-अपने कुद्र स्वार्थ 
की सिद्धि के लिये व्यक्तिगत रूप से तथा समाप्ट रूप से राजनैतिक 
अशििका र पाने के लिए छटपटा रह। हैं । अपन जीवन-निवाह 
का स्तर ऊंचा करना चाहिए, इसी बात की करो तरफ पुकार 
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है। जीवन-नित्राह का स्तर बढाने का अथे है वाह्य उपकरणों की 
दासत। बदाना | इमहो यदि स्पष्ड श्र में कहा जाय तो 
यह पशु-भाव बढाना है।आज भिखमंगों के समान रोटी का 
सवाल रख कर मानवता की निकृष्ट कल्पना की जा रही है।” 
आध्यात्मिकता क्या है ! 

पहिले तो यहां यही प्रश्न खड़ा होता है कि आध्यात्मि- 
कता वास्तव में हे कया ? निश्चय ही वह आत्मा या व्यन्तत्व के 
अन्तलेक से अपक्षित कोई विराट भाव या अनुभूति होनी 
चाहिये । इईश्चर-बाद से उस का अनिवाय सम्बन्ध मान्य नहीं 
किया जा सकता । जेन और बोद्र किसी से भी कम अध्यात्मवादी 
नही हैं पर वे अनीश्वरबादी हैं | सभी प्राणी ईश्वर-पिता की 
सतान है अत: भाई-भाई है या प्रस्येक प्राणी मे एक सी आत्मा है, 
इसलिय सभी प्राणी समान हैं, ये दोनों ही अध्यात्मवादी धाराये 
सारे प्राशी-जगत मे ओर विशेषतया मानव जाति से साम्थ व 
अमेद-भावना लावी है और उसकी एकता व अखण्डता की 
मान्यता को पुष्ट करतीहे | “सत्य मेय जयते”, “सत्यम्‌ शिवम्‌ 
सुन्दरम”, “अहिसा परमो: घम.”, “जीयों और जीने दो” 
“आत्मन: प्रतिकूलानि परषां न समाचरेत”', “बसुधैव कुटुम्बकम ? 
ये सभी महामंत्र इसी अध्यात्मवाद का विशदीकरण करते है । 
प्रेम दया न्याय शांति सवा राहयोग, ये सभी शब्द अध्यात्म-तत््व 
या आध्यात्मिकता के ही भात्र मूल तत्वों का प्रकटीकरण करते 
है। निश्चय ही ऐसी महान अनुभूति, भावना या विचार-थारा से 


५६ 


निरेपक्ष आध्यात्मिकता विडम्बना ही कही जा सकती है । कोई 
भूखा न मरे, कोई बेकार ठाली ओर निकम्प्ता न हो, कोई अपढ़ 
या अज्ञानी न रहे, कोई शोषित त्रस्त व पद-दलित न हो, ये मंजुल 
व सुमधुर भाव आध्यात्मिकता से अभिप्रेत होने ही चाहिये । 
हिंसा-प्रतिहिसा, शोषण, पराधिकार-अपहरण या औचित्य की 
सीमा से अधिक स्वलाभ की स्वार्थ-लिप्सा, ऊँंच-नीच के भेदभाव 
की अहंकारजन्य निकृष्ट कल्पना, ईंष्यो, स्पर्धाब शत्रुता की 
भावना, छल कपट वईमानी की नीति, क्रिसी भी मनुष्य को 
उसके मनुष्याचित जन्म-सिद्ध अधिकारों को न देन का दुगराग्रह, 
निर्गप व निरीह प्राणियों को पीड़ित करने की राक्षसी वृत्ति और 
ग्सी सारी बाहियात थाते, चाहे वे किसी भी नास या दुहाई को 
लेकर की जायें, आध्यात्मिकता के लिये अम्प्रश्य न हो ता कोन इसे 
दूर से ही प्रणाम न करेगा ? और इन खुराफातों से पाक-साफ 
आध्यात्मिकता के मानवता-सयी आत्मशुद्धि-प्रधान वास्तविक 
स्वरूप के आगे कौन नतमस्तक न होगा ? 
आध्यात्मिकता का उन्माद 

पर य आश्यात्पिकता की दुह्दाई देने वाले इस सच्ची 
आध्यात्मिकता का मानते ही कहाँ है ? वक्त-बेबक्त आध्यात्मिकता 
का राग अलापना भर वे जानते है| सच्ची आध्यात्मिकता को 
प्रतिष्ठित करन की तथा भौतिकता के इस उन्साद का मिटाने 
की, जो ज्ञगत में युद्धाग्नि भड़काता रहा है और जिसके सिर 
पर असंख्य नर-नारियां का रून सवार है, उन्हे चिन्ता नहीं है । 
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आध्यात्मिकता की अति. विकृति या उन्माद में हवाई बातें करना, 
रहस्यवाद का आश्रय लेना, अस्पप्ट या गोल-मोल और भुलावा 
देने बाली परिभाषाओं में भोले-भाले लोगों को डालना, धर्म 
और संस्कृति की मीठी-मीठी और लम्बी-चौड़ी वाने बनाना, 
पूवेज़ों व परम्परा की अन्धोपासना करना, अतीत व प्राचीन 
की अन्धाधुन्ध दुह्ाई देना, स्वत्व या स्वकीयता की शेखी 
बघारना-- बस, यहीं उनकी आध्यात्मिकता सिमट कर रह गईं 
है| आध्यात्मिकता का स्पष्ट म्बरूप वे दूसरों के सामने क्या 
रखेंगे, उनके सामने भी वह नहीं है । आध्यात्मिकता का 
उन्साद वे नहीं समझपा रहे हे, और ऐसी श्न'स्थिति मे बे 
उन खुराफातों को भी ठीक तौर पर नहीं दर पाने हे जिन्हें 
इस उनमाद ने जन्म दिया हैं। उदाहरण के लिय वर-व्यवस्था 
अध्यात्मवाद की विकृति का ही एक परिणास नहीं तो क्‍या 
हे ? क्या सीधे ब्रह्मा या त्रह्म, इश्वर या परसात्मा से या आध्या- 
त्मिकता! के मूल से इसका नाता जोड़ कर करोड़ों व्यक्तिया को 
पशु से भी गया-बीता जीवन वितान पर विवश नहीं किया 
गया है ? ब्रह्म के मुख्ब से ब्राह्मण, बाहु या यक्षस्थल से क्षत्रिय, 
जाघों से वेश्य और पैरों से शूद्र की उत्पत्ति कह कर क्या हमन 
आध्यात्मिकता के स्वच्छ व पवित्र जल को दुःस्वाथ व अहंकार 
के मल से गदला नहीं किया है ? और फिर अपने-अपने 
बण के अनुकूल ही आजीविका या करे करने तथा उसकी सीमाओं 
में ही रह कर जीवन-यापन करने को अन्तयामी भगवान में 
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क्रीड़ा करना बता कर भगवान और भगवदू-भक्ति की दुहाई 
का, आध्यात्मिकता? के मूल तत्व का, दुरुपयोग नहीं किया 
गया है क्या ? शूद्र को यह उपदेश कि ब्राह्मण व अन्य उच्च बर्णों 
की निष्फपट भाव से सेवा करे और उसी से जो कुछ मिल 
जाय, उसी मे संतुष्ट रहे, क्या आध्यात्मिकता के नाम पर 
खुला अन्याय व अत्याचार नहीं हे ? सब लोग अपने उचित? 
ऊसे मे लगे रहे तमों वे यज्ञ का यथावत्‌ अनुष्ठान कर 
सकते है ओर यज्ञ द्वारा ही वे स्वर्ग या अपवर्ग भी श्राप्त 
कर सकते है--क्या शोषण व पद-दलन पर आध्यात्मिकता की 
मुहर लगाने की कुटिल चाल यहाँ नहीं हे ? जगह-जगह पूबे 
जन्म के कमानुसार बरणों विशेष में जन्म लेने की बात कह 
कर तथा कमे व्यवस्था में हस्तक्षेप न करके वर-धर्म के अनुसार 
ही के करते हुये आने वाले जीवन मे ही ऊँचा ब्ण पा सकने 
का भूठा और छल-मरा प्रलोमन दे कर मनुष्य द्वारा निर्मित 
विषमतामथी शोपण-कारी बणे-व्यवस्था को सुदृढ़ व चिरस्थाई 
बनाते को कूट-नोति अध्यात्मवाद के नाम पर कलंक नहीं तो 
क्या है? निश्चय ही वरण-व्यवस्था का पूरा ढांचा एक ऐसा 
खूनी फौलादी पंजा है जो आध्यात्मिकता के मखमली दस्ताने 
में छिपकर करोड़ों नर-नारियों के लिये इस प्रथ्वी को नरक 
बनाता रहा है और अभी भी बहुत-कुछ बनाये हुये है। हज़ारों 
बर्ष पहिले जो जहाँथा, आज उसकी सन्‍्तान वहीं है, प्रगति या 
विकास-सथ परिवर्तन का नाम तो क्या, उसकी कल्पना भी 
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नहीं है | क्‍या विश्व के इतिहास में ऐसी सवनाश-कारी 
व्यवस्था का दूसरा उदाहरण है ? फिर, म्त्री का उदाहरण ले 
तो यहाँ भी यही अत्याचार है।म्त्री को अध्यात्मवाद के नाम 
पर खूब रोदा गया है, खूब पीड़ित त पद-दलित किया गया है। 
उसका अपना व्यक्तित्व ही असानय कर दिया गया है। पति ही 
डसका देवता है, सजेेस्ब है, भगवान है और पति से अज्ञग 
उसका कोई स्वत्व ही नहीं हे । वह लता-रूप में पति-रूपी 
वक्त से लिपट कर ही खड़ी हा सकती है । पतित्रत और 
सतीत्व के नाम पर जी भर कर शोपण पुरुष ने इस 
बेचारी का किया है, उसे चिर-बेधव्य की भद्ठटी मे तिल-तिल 
करके मुलसाया हैं, पति की देह के साथ उसे जिन्दा 
तक जला डालने का राक्षर्सी कृत्य किया है, और यह सब 
आध्यात्मिकता के नाम पर । वाद्य क्रिया-काण्ड के उत्पीड़न 
तथा निरथक कष्ट-सहन की आंधी भी खूब चली है अध्या- 
त्मबाद की छत्रछाया मे । साथ ही बुद्धिवाद या तके से कास 
न लेने की, अन्धश्रद्धा से विवेक श्रष्ट कर मृढताओं में डूब 
जाने तथा आख मींच कर अन्धानुकरण करने को, क्या कम 
प्रेरणा दी है इस आध्यात्मिकता ने । और भी कितन ही 
उदाहरण दिये जा सकते है आध्यात्मिकता की विनाशकारी 
लीला के । इतनी हत्याये हुई है, इतने अन्याय व अत्याचार 
हुये हे कि उनकी कल्पना भी मानवीय शक्ति से परे है। सचमुच 
जहाँ तक हमारे इस “अध्यात्म-प्रधान' या धर्मआ्राण देश का 
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सम्बन्ध है, आध्यात्मिकता? की कमी नहीं, उ तकी अति या विकृति 
ने सथ नाश किया है। आध्यात्मिकता का यह नशा या उन्माद मिटे 
ओर सच्ची आध्यात्मिकता की ज्योति हमारे जीवन मे जगमगाये, 
ज़रूरत इस बात की है पर हम कर यह रहे है कि आध्या- 
त्मिकता की दुहाई देकर फिर उसी नशे को सिर पर सवार 
करना चाहते है, जो आज कुछ उत्तरने लगा है या उतर रहा 
है | विधि की यह केसी विडम्बना है ? 
रोटी का प्रश्न 

रहा राटी का प्रश्न | इस भिरवसंगी या सानवता की निकृष्ट 
कल्पना कहने से अपनी कल्पना-जगत की आध्यात्मिक! हृप्टि 
को भले ही संतोष दे-दिया जाय पर यथार्थता, वास्तविकता ओर 
सत्य के प्रति इससे न्‍्यत्य नहीं हा सकता। अध्यात्मवाद की 
बाते भी तभी होती है जब पेट भरा होता है ।जो भूखा है, 
उसे पहलं। रोटी चाहिय. अध्यात्मवाद नहीं । म्वर्य पेट भर कर 
भूखों को आध्यात्मिकता का उपदेश देना और वे रोटी का 
प्रश्न रखे तो उस पर उन्हें कुत्ता और मिख्सगा कहना अ्प्रिम 
श्रेणी की क्षुद्रता है । जहा न्‍्यायोचित अधिकार लेने का प्रश्न हे, 
वहां भीख मांगने की वृत्ति केसी ? भीख के लिये तो स्थान 
वरणो-व्यवस्था में है बल्कि भीख, भिक्षा या दान तो उसका 
आधार ही है। रोटी का सवाल तो उस भिल्वमंगी को खत्म 
कर, मुफ्तक्नोरी और हरामखोरी का मिटा कर, श्रम को प्रतिष्ठित 
कर, आवश्यकता के अनुसार खाद्य व भोगोपभोग की सामग्री 
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पाने का सबाल है । कुत्तेनन की बात भी यहां ठीक नहीं 
बेठती है। कुते की या पशु की तरह रोटी को भीख मांगनो 
और जो टुकड़ा मिल्ल जाय, उसी मे संतुष्ट रहना, यह पशुता 
छोइकर आज्ञ का भूखा सजुप्पर मानयोचित रूप से पेट-भर 
खाने क्र अपना अविक्रार मांग रहा है । वरणव्यवस्था ने 
पनुष्यथ को हज़ारों यशें से कुता बनाया है, अब वह कुत्ता 
मनुष्य बन रहा है। रहो भौतिकता की बात! मनुष्य शरीर- 
घारी हे इसलिये शरीर के टिकने का प्रश्न, उसकी खराक का 
प्रश्न, उसके जीवन व संरक्षण का प्रश्न है, उसका 
सबसे पहला प्रश्न है, उसका सबसे वड़ा प्रश्न है। उपनिषद्‌ 
(तैत्तिरीयोपनिषद्‌, सप्तम अनुवादक ) में अन्न को जो ब्रक्ष 
कहा गया हैं, उसका तात्यये भी यही हे । बहां कहा है-- 


“भ्नुष्य को अन्न की निन्‍द्रा न करनी चाहिये, अन्न 
का महत्व समझना चाहिये। अन्न हो प्राण है और प्राण ही 
अन्न है | शरीर प्राण में स्थित हैं और प्राण शरीर में स्थित 
है?! ॥। घन-सम्पात्त की कल्यना लक्ष्मी कु रू में करने ओर 
उसे देगी या भगवती मानकर उस की पृजा करने के पीछे 
भी इसी तरह की विचारधारा है । आवश्यकता व ऑऔचित्य 
की सीमा तक खाद्य व अन्य सामग्रियां उपजाने, पाने और काम 
में लाने का प्रश्न, रोटी-कपड़े का सवाल, ज़रा भी लज्ञाप्रद नहीं 
है, उमें नीची दृष्टि से दखने का अभिनय दम्भपूण है, मायाचार 
है। हा, यह कहा जा सकता है कि भोगोपभोग की अत्यधिक लिप्सा 
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न होनी चाहिये, बाह्य पदार्थों की दासता न होनी चाहिये, 
भौतिकता की अनि न होनी चाहिये। पर आज अपने देश में 
इस तरह की बाते बनाने के लिये गुंजायश ही कहां है? भूखा 
और नंगा देश ऐसी बाते करे तो यह उसका दम्भ है | सच 
तो यह है कि आज आध्यात्मिकता की नहीं, बल्कि भौति- 
कता की कमी से हम पीड़ित है, भोतिकता के हाथों नहीं, 
आध्यात्मिमता की अति या उसके उन्मांद के हार्थां हम बरबाद 
हो रहे है। आध्यात्पिकता और भौतिकता का संतुलन लाने के 
लिये अभी हमे भौतिकता की कमी को पूरा करना है, और साथ 
ही आध्यात्मिकता की अति या उसकी विकृति को हटाना है । 
आज देश में लाखा-ऊरोड़ों लोगा के पास तन ढकने के लिए 
कपड़ा और पेट भरने के लिये अन्न नही है, रहन के लिए स्वच्छ 
व हवादार मकान नहीं है, बच्चों के तिए दूथ नहीं है, बं'सारा 
के लिए दवाई नड़ी हे, प्यासो के लिये पानी की भी कमी है। 
गरीबी ओर कगाला ने देश को जजेर कर रखा हैं | जीवन-निवाद 
का स्तर ऊँचा क्या होगा, कोई स्तर ही नही है । यहों जीवन का 
निय्र!ह नहीं किया जाता है, जीवन का बोझा लादा जाता है 
ओर मर कर ही वह बोका हलका हो पाता है । समभ मे नही 
आता कि इन अध्यात्मबादियों न कभी देश को दीन हीन दुग्बी 
व पीड़ित आत्मा और रोग ग्रस्त क्षीण कंकाल देह के दर्शन किए 
हैं या नहीं ? ये लोग जीवन निब्राह का स्तर ऊँचा करने की बात 
से जब चोंकते है तत्र यही समझ में आता है कि इन्हें शोषशमयी 


६३ 


व्यवस्था के विनाश का, दल्लित व त्रस्त वर्गों के जागरण व 
उत्थान का, वशो-व्यवस्था के पतन का, ब्राह्मणवाद की खनी 
इसारत के घराशायी होन का, भय है। आध्यात्सिकता के 
विनाश का भय वहॉ न है, न होही सकता है । सच्ची 
आध्यात्मिकता की चिता उन्हें है ही कहाँ ? एक और अखरण्ड 
मानवता के तत्व पर भारतीयता या राष्ट्रीयता को स्थित करने की 
भावना उन से दूर है, बहुत दूर है । आध्यत्म-साम्यमाव का 
विराट सत्य उन्हें अमान्य है। ईश्वर-विपथक उनकी मान्यता 
स्वोखली है । विश्व-कुदुम्व उनके जीवन का सत्य नहीं है । 
संस्कृति के संस्करण 

अध्यात्मबाद के नाम पर संस्कृति की लम्बी-चौड़ी बाते 
करने का फैशन तेजी से चल पडा है। हम इस विषय में पहिले 
कह भी आए है पर क्योंकि सम्कृति अध्यात्मवाद का एक अंग 
हे या उसे बना दिया गया है, इसलिए संस्कृति के मृल प्रश्न पर 
यहाँ एक इृप्टि डालना असंगत न होगा । 

"संस्कृति! की असंख्य परिभाषाएँ व व्याख्याएँ की गई है पर 
काई भी परिभाषा या व्यास्या ऐसी नहीं है जिसे परिप्रण या 
सर्वागीण कहा जासके | विभिन्न रृष्टिकोणों व विचारघाराओं की 

अपेक्षा से तथा विभिन्न परिस्थितियां व आवश्यकताओं एवं विभिन्न 
क्षेत्रिक व कालिक म्यादाओं की प्रठ)्ठ भूमि में संस्क्रति को देग्बने 
ब समझने का प्रयास किया जाता रहा है ओर परिणाम-स्वरूप 
सम्कृति के अनेकानेक 'संस्करण' होते रहे हे। यह अनकरूपता 
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स्वभावत: अनिवाय है ही, साथ ही वांहनीय भी है । एक-रूपत्ा 
का आग्रह मिथ्या और हेय है। पर, इस अनकरूपता में--- इस 
वाह्य अनेकता से-- अंतरंग या आधारभूत एकता हो, सभी में 
अन्त. सामझस्य हो, यह परम-इष्ट है, अन्यथा संघर्षों, व 
विषमताओं के बीच संम्कृति का गला घुंट जायगा, उस का 
प्राणान्त हो जायगा और वहां रह जायगा सज्ञाविहीन निस्तेज 
निष्क्रिय अस्थि-पंजर, शब मात्र | ओर यह एकता या सामझञस्य 
तभी सुलभ व सभव है जब वाह्य रूपों के पीछे पारस्परिक आदान- 
प्रद्यन का व्यापार अबाधित हो, सहज्म गतिशीलता व विकास- 
प्रक्रिया नितब्राध हो | निश्चय ही ऐसी सजीव व स्वस्थ स्थिति मे 
परिष्करण -- थरुग-युग की नव-चेतना, परिस्थिति व आवश्यकता 
के तदनुरूप नव-नत्र परिवर्तन -- होगा ही और वभी सस्कृति 
फले-फूलेगी, धन्य व कृतकाय हो सकेगी । पर, दुर्भाग्यववश सहज 
मानवीय दोबल्य ने एसे स्वच्छ व स्वस्थ बातावरण को अलमभ्य 
बना विया है। इस भूले और बहके हुये मानव न अभिव्यक्ति को 
ही तत्व मान लिया है, वाह्मय रू. मे ही अन्त. प्राण की स्थापना! 
करली है, विकलांग को ही स्वाग समर लिया है, शशर को ही 
आत्मवत्त मरहण कर लिया है । इसी भ्रम ने, कम-से कम वेच्छित 
व सहज रूप में, पारस्परिक सहयोग के मार्ग को अवरुद्ध कर 
दिया है, आदान-प्रदान की सुव्यवस्था को अव्यवहाय बना दिया 
है। यही कारण है कि संस्कृति के विभिन्‍न संस्करण, स्वल्प काल 
के सांस्कृतिक नव-संचार व अभ्युदय के उपरान्त ही, अपरिवतेनीय 
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व अन्तिम रूप से पृण-परिपृर्ण-सम्पूर संस्कृति-स्वर्य का दंभ- 
पू्णो अभिनय करने लगते है और तभी सस्क्ृति की चिर प्रबाह- 
शील जीवन-घारा रुद्ध हो जाती है, अभिव्यक्ति से संस्कृति की 
प्राणवान कला नि शेप हो जाती है तथा 'सस्करण” विकृत व श्रष्ट 
होकर, सोंचों के रूप मे स्थिर व यंत्रवत्‌ बन कर, संस्कृति के मूल 
तत्व का ही व्याघात करने लगते है | ये सॉचे संस्कृति के नाम पर 
मानव-जीवन की एक विशेष प्रकार ही ढालने का आग्रह करते 
है, वल्कि इस तरह की नपी-तुली ढलाई करने का उन्माद ही 
इन पर आच्छादित रहता है । बहुतों की धारणा है और संभवत: 
यह तथ्यपुरों ही हे कि यहां मूल में ही भूल है । मानवीय 
दुर्बलता जन्म से ही संस्करण के वाह्म सांस्कृतिक रूप की ओट मे 
साँचे वना-बना कर एसी ढलाई करना चाहती है और करनी भी है | 
निश्चयही यह ढलाई सामूहिक रूपसे घातक व अहितकर है । सॉँचा 
कैसा भी बने , अपने क्षेत्र व काल की परिम्थितियों वआवश्यक्ताओ 
ही से बह श्रपेज्ञित होगा और इन के परिवर्तित होने पर जब 
सांचा न बदलेगा, जेसा कि स्वभावतः वह बदलता भी नही है 
अथवा उस क्रम व अनुपात मे नहीं बदलता है जैसा कि उसे बदलना 
चाहिय, तब यह ढलाई मानव -जीवन का गला ही घोंटेगी। णक 
विशेष साच में ही ढलने या फिट होने से मानव-जीवन का सहज 
व स्वाभाविक विकास रुकेगा ही । यूं इन सोचो ने इतिहास-निर्माण 
में यथेष्ट रूप से हाथ बंटाया है और अपने-अपने स्वल्प काल में 
मानव-जगत को बहुत लाभ भी पहुँचाया है पर तत्पश्चात 
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परिस्थिति-परिवतन-जन्य प्रति-परिस्थिति की अनुकूलता स्वभावतः 
बहां न रहने से जो हानि हुई है और होती रही है, आगे चल 
कर बह पूर्व-संचित लाभ से बहुत बढ़ गई है और अन्ततः उन 
सांचों से या हर ऐसे सांचे से सुख की अपक्षा दुख कहीं अधिक 
हुआ है। समयानुकूल परियतन या सहज विकास को रोकने 
वाली जितनी भी चीज़े हे, जितनी भी व्यवस्थाएँ--बाढ़े या 
सांचे--हैं, जितने भी संगठन या विवान है, सूत्र रूप में उनकी 
यही करुण व दुखान्त कहानी है । 


पर, सच यह है कि यह कहानी मानव की अदूरदर्शिता 

व मूढ़ता की कहानी हैं, संम्कृति के वनाये हुये या गढ़े हुए सांचों 
की कहानी है, सस्कृति की--सच्ची संस्कृति की--कहा।नी नहीं है। 
संस्कृति बस्तुत. एसी कुछ हे ही नहीं कि उसका कोई एक सांचा 
बनाया जा सऊे । सस्कृति सानव-जीवन क। एक विराट सत्य है । 
अवनी हर यथाथंवादी परिभाषा या व्याख्य। के अनुसार, अपने हर 
रूप मे, संस्कृति आचार-विचार-आदशे-व्यवहाार-कफी रेसी 
जीवन-धारा है जो मानव-जीवन के सांग को सानबीय 
सुस्निग्धता व अन्त स्वारस्य से परिप्नावित करती हुई, मानव के 
अन्तर्लोक को आलोकित एबं उसके बहिजगत को सुव्यवस्थित 
बना कर, मानव को मानवता के महन्‌ आदशे की ओर बढ़ाती 
हे और निरन्तर बढ़ाती रहती है। यूं भी कह सकते है कि 
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एक और अखर्ड मानवता संस्कृति की आधार-शिला है । 
अखिल विश्व इसका वाहन है और महाकाल इसका सारथी 
है। य॑ संक्रीण या परिमित क्षेत्रों व जन-समुदायों की अपेक्षा 
से इसके अनेक वाह्म रूप रहे है और है, पर वे स्वयं अलग- 
अलग संस्कृतियां न हो कर एक और अखण्ड मानव संस्कृति के 
अलग अलग अन्न या पहलू ही है और, यदि ये रूप सॉचां के रूप मे 
विकृत व श्रप्ट नहीं बन गये है, इनकी वाह्य विभिन्‍नता की तह से 
अ/भ्यंतरिक ससता व एकता है और होनी ही चाहिय। कुछ 
सुनिश्चित बिचारों या भावनाओं को लेकर, रहन-सहन, खान-पान 
या बेप-भूपा के कुछ विशेष ढगा या तरीकां को लेकर, किसी 
लिपि भाषा या अक के प्रश्न को लेकर अथवा अभिवादन 
शिष्टाचार या अन्य प्रकार के वाह्याचरण के नियमों को लेकर 
इस सानव जगत-ज्याप्त महान सानव-सस्क्ृति को आबद्ध करना 
अथवा भोगौलिक व कल्पना-जन्य अथवा दुस्वार्थ-जन्य सा- 
म्प्रदायिक व जातीय सीमाओं में उसे बांधना बहती हुई जलधार 
को चारों ओर से घेर कर उसके स्वच्छ 4 स्वास्थ्य-वर््धक जल 
को सड़ाना या विपाक्त बनाना है। सानव सदा यही भूल करता 
आया है। उसने संस्कृति की बहती हुई जल-धारा के किनारे 
घाट बना कर संतोप नहीं किया है, बल्कि अपने सहज असंयम 
व अहम्मन्यता वश जलाशय या तालाब बना-बना कर उस जल- 
धार को बॉधना चाहा है, उस पर एकाधिपत्य जमाना चाहा है । 
यही उसने ठोकर खाई है और दुग्ब सहे है । 


ध्प 


९ 
आदइश 





सनुष्य सच्चे आर्था में मनुष्य बने, यही संस्कृति का 
चरस आदशे है। किसी युग और क्षेत्र मे रहते हुये भी 
हमारी दृष्टि सावभौमिक व सावकालिक हो या हमारी सहा- 
नुभूति व आत्मीयता का वृत्त दौबेल्यजन्य सभी संकीर्णताओ 
का अलिक्रम कर विश्व-व्याप्त बने, तभी यह आदर्श-साधना 
हैं। सकती है। दर्शन यहां बुद्धि की कलाबाज़ियों, चर्चाओं या 
निर्जीब पडिताई के खेलों के लिय अथवा कोरी वौद्धिक विलास- 
लीलाओ के लिये आकाश मे कुसुम ढूंढने के सदृश्य चिर-असफल 
खोजा के लिय अथवा अम्पष्ट व अबुद्धिगम्य गहनताओ के बीच 
स्वयं को भी खोकर सब कुछ पा लेन का वृथा सन्तोष मानने के 
लिये नहीं हैं, बल्कि प्रणी मे उसके वास्तविक स्वरूप की - मानव 
में मानवीयता के निगृह तत्व की-सुम्पष्ट अनुभूति व 
जागरूकता लाने के लिये हैँ। इंश्वरवाद यहां ण्क 
ही इश्वर-पिता की संतानों मे-सारे जगत के प्राणियों 
में ओर विशेषतया मनुष्य सात्र मे--श्रात-भाव लाता है और 
अनीश्वरवाद भी यहां अध्यात्म-साम्यवाद या व्यक्ति साम्यवाद 
की भावनाओं को लाकर विश्व-बंघुत्व या विश्य-कोटुम्बिकता 
के मूलभूत व नैसर्गिक सत्य को प्रतिष्ठित करता है । ऊँच-नीच या 
बड़े-छोटे को कोई अंहकार-जन्य दुर्भावना का प्रवेश यहां 
निषिद्ध है । नर-नारी समभाव यहाँ सवांगीण व सम्पूर है 
ओर नर द्वारा नारी का शोषण या नारीत्व का दमन यहा 
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रचम्नात्र न होकर स्वेज्छित सहयोग द्वारा पूण मनुष्य की 
निष्पत्ति ही यहां हे। यहा कल्पना-जन्य जातीयता की अमानवीय 
विषसनाये नाममात्र को नहीं हैं। यहां अस्पृश्यता है पर बह 
इसी अथ्थ में कि घृणा अहंकार प्रतिस्पद्धा ढूप बेर उपेक्षा 
असहयोग शोषण अन्याय अत्याचार पाप, आदि सभी असत्य 
ब अकल्याशमयी तत्व यहां अम्प्रश्य हैं, और इस तरह निश्चय 
ही अस्पृश्यता! यहाँ सवथा अस्पृश्य है। यहा समता का ऐसा 
ऊंचा आदश और उसकी ऐसी सह्ृदय व सच्ची भावना है 
कि “जीने और जीने देने” की अच्छी पर वहुत ही छोटी 
भावना नहीं, बल्कि “अपनी ही तरह दूसरों को जीन देने की” 
ऊंची भावना ही यहा जोवन का अंग है।मस्‍्बरग का प्रलोभन 
या नरक का आतंक नहीं, कत्ततव्य की भावना व मानवीयता 
की उज़ज्बल व विवकप्रण अनुभूति हीं यहां प्रेरणाजनक है। 
कल्पना के बीहड़ वन में ठाकरे खाना, अदृश्यवाद का बोभा 
लाद कर भटकना, अन्वश्रद्धा से आंखे पट कर के भेड़ों की तरह 
चरवाहे के पीछे चलना, दूसरों के कानों से सुनना, देसरो के 
नेत्रों से दखना ओर दूसरो के मस्तिप्क से ही विचार ब निशेय्र 
करना, ये सारी बातें, जो सत्य शिव व सुन्दर नहीं है 
यहां वजित है। स्वकीय-परकीय की तुरुछ कल्पना को, प्राचीनता 
के मोह या अन्धानुराग का तथा नवीनता के उन्‍्साद को यहां 
प्रश्रय नहों है। “जो सत्य है वह मेरा हे”, यही यहां मान्य 
है, फिर भले ही वह सत्य कहीं भी हा । व्यक्ति और समाज 
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यहां अविच्छेद्य हैं। व्यक्ति समाज के लिये है और समाज 
व्यक्ति के लिये है। यहां व्यप्टिवाद और समष्टिवाद में संघ 
नहीं है बल्कि पूर्ण सामंजम्य है | आध्यात्मिकता और भौतिकता के 
सतुलन के राजमाग पर चलना ही यहां मंजिल है। निरथक 
कष्ट-सहन की यहां मनाही ही है, पर कोड भी साथंक कष्ट तप 
त्याग और बलिदान यहां बड़ा नहीं है। यहां न हेवानियत है. 
न शैतानियत है । यहां न वृथा संतोष है, न असंतोष है। न यहा 
श्मशान-शांति है, न अशांति है। न यहां आत्म-समपरण है, न असह- 
योग है । न यहां स्वत्वहीनता है और न यहां स्वत्व को परत्व पर 
वलान या अनुचित रूप से आच्छादित करने की दुभावना 
या वासना है ।परिस्थिति व आवश्यकता के अनुसार परिवतेन 
यहा उपादेय है. पर यदि यह अव्यवहाय रहा है। तो उसकी कमी 
पूरी करने के लिये क्रान्ति का मार्ग भी यहां प्रशम्त है। 
नियमतः साध्य-साधन की अनुकूलता यहां लक्ष्य है पर विषम 
परिस्थितियों में या असाधारण अवस्थाओं से ज़ब कि यह 
अनुकूलता बहुत ही महंगी पड़े, यहां तक कि साध्य ही पथ- 
अ्रप्ट होन लगे, तब जितनी कमर से कम्म साध्य-साधन की 
बाहरी प्रतिकूलता अनिवाये या अपरिहाये हो, उसके लिये यहाँ 
द्वार बन्द नहों है । कुतक, विनण्डाबाद, उच्छु खल बुद्धिवाद, कोर। 
मस्वप्नवाद, थे सभी वहकान वाली दिमागी कलाबाज़ियों की 
यहां कद्र नहीं है। अहिसा अपने ऊपरी या अधूरे रूप में ही नहीं. 
अपनी पूणता के साथ, अपने विविध रूयों में,यहां ब्रन्दनीय है ओर 
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आज की व्यवस्था मे जो कुछ हिसात्मक है, भक्ते ही वह परम्परागत 
ह।, प्राचीन हो, उसे मिटाना और अहिसात्मक व्यवस्था स्थापित 
करना यहों परम इष्ट हे । सत्य यहाँ सरेव शिव व 
सुन्दर है। सत्य की कदुता' या कुरूपता' यहाँसवथा अमान्य है। 
बाहरी ही नहीं, भीतरी नम्नता, सहद्ृदयता या दयाद्वता, 
संबा परोपकार व न्याय को भावना, सहयोग सदाचार 
आत्मशुद्धि आदि की ऊंची दृष्टि तथा सभी अच्छाइयां 
के लिये यहां प्रा क्षेत्र है। यहां महामानव किसी समुदाय 
विशेष की बषौती नहीं है, वे सम्पूणे मानव-समाज की अमूल्य 
निधियाँ है । अनि-म्बलाभ या औचित्य की सीमा से अधिक 
लाभ उठाने की लालसा यहां निषिद्ध है, भत्ते ही उसके पीछे 
कितने ही लम्ब युग या विशाल जनमत का पीठ बल्ल हो 
अथवा कैसा ही सुश्ढ़ संगठन उसका अनुमोदन करता हो। 
सर्यादा-पालन के नाम पर सच्ची मानवीय सर्यादाओ का उल्लघन 
करना, वाह्य अपयश या राजदंड से डरकर व्यक्तित्व के भीतरी 
यश व सच्ची ज्योति को खोना, किसी भी कीमत पर अपनी आन 
को मिटाना और अपनी शान को घूल भे मिलाना यहां असहनीय 
है । यहां जितने भी छाटे-बड़े या सामयिक ब्‌ क्षेतज्रिंक 
प्रश्न है, वे सभी इस तरह सुलमाये जाते है कि सामूहिक 
रूप से वे मानव-जीवन की महान्‌ समस्या को सुलमाने से 
सहायक हों या मानव मात्र को लाभ पहुँचायें, न कि इस तरह 
कि एक ओर तोबे डोर को सुलझाये ओर दूसरी ओर 
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डोर ज्यादह उत्तक जाय । अति या बिकृति की पूरी रोकथाम 
है यहों। न यहां प्रवृत्ति की अति या भौतिक पदार्थों व बाह्य 
जगत में अत्यधिक आसक्ति या भोगलिप्सा की वासना का 
बाहुलल्‍य है और न निव्ृत्ति के नाम पर कत्तेव्यन्क्षेत्र से दूर 
भागने की, कायरता व भूभार बन कर अकर्मणयता, जड़ता 
व भूठी अहम्मन्यता में पड़ने की, स्थिति ही यहां है । 
यहाँ कोई भी तत्व या सिद्धान्त, नियम या विधान मान्य है 
इसीलिए कि वह सत्य और कल्याण की साधना में सहायक 
है, न कि इसलिये कि कोई व्यक्ति या ग्रथ विशेष उसका 
प्रतिपदन या अनुमोदन करता है। प्रमाणबाद यहां अश्रद्धेय है । 
यहां जीवन में सन्तुलन है, समन्वय है। योग-भोग यहाँ परस्पर 
गुंथे हुये है। भक्ति ज्ञान और करमे का संतुलित संयोग ही यहा 
श्रेय है। यहां प्रेम जीवन- मंत्र है, न्याय नीति है, सत्य ज्योति है, 
सेवा कार्य क्रम है, विवेक पथ-प्रदशक है, त्याग और बलिदान 
भुजाये है, शक्ति ढाल है और अहिंसा अम्त्र है | सारांश यह हैं 
कि जीवन के वे सभी तत्व जो मानव-व्यक्ति व मानव- 
समाज के लिये कल्याणकारी हैं, वे मानव सस्कृति 
में समाविप्ट है । सचभुच यह संस्कृति सदेव आगे बहती 
रहने वाली धारा है जिसका जल शुद्ध है, ताज़ा है और 
बहुत दी स्वास्थ्य-वद्धेक है। सस्कृति की इस गंगा में स्नान 
करने से व्यक्तित्व मंजता और निखरता है, जीवन धन्य 
हाता है । 


३ 


व्यवहार 

रही संभ्कृति की इस आदशे-भावना के व्यावहारिक 
संस्करण की बात । निश्चय ही द्रव्य क्षेत्र काल आदि की 
विभिन्‍नत ये इस भावना के वाह्मय प्रकटीकरण या वाह्याचरण 
में विभिन्‍नताये लायेंगी ही। रहन-सहन, स्वान-पान, बेश-भूषा, 
आदि के प्रश्न यहाँ रुचि-सेद तथा भौगोलिक व जलबाथु- 
सम्बन्धी तथा अन्यान्य पारिम्थितिक विषमताओं से अपेक्षित 
होकर असंख्य विभिन्‍न नियम व विधान लायेग ही। व्यक्ति- 
समाज-सम्बन्ध व्यक्ति-व्यक्ति सम्बन्ध, नर नारी-सम्बन्ध तथा 
विवाह परिवार सन्तान नगर राष्ट्र आदि को लेकर समाज- 
व्यवस्था, शासन-व्यवस्था तथा अर्थ-व्यवस्थ! आदि की समस्याओं 
को सामने रखते हुय विभिन्‍न विचार-आचार मान्य होंगे ही। 
एक रूपता असम्भव है और मानच्र-जीवन या जीवन के तत्व से 
उसका कोई सेल ही नहीं है। अनेकता अनिवाय है, यही नहीं, बह 
वांछनीय भी है। विविधता आनन्द-दायिनी हैं। ज़रूरत हैं 
अनेकताओं मे एकता लाने की, विभिन्‍नताओ के बीच तादात्म्य 
स्थापित करने की। और, यह तभी सम्भव हैं जबकि मानव का 
अन्तलेकि संम्कृति के उज्जवल प्रकाश से आलोकित हो श्रथव 
जबकि बाहरी विषसताओं के पीछे मानबीयता की एक रस घार 
प्रबाहशील हो | अनकता के बीच एकता लाने पर मानव की विचार 
धारा, दृष्टि व भावना परिष्कृत होगी, मानवीयता की उसर्क 
अनुभूति विशुद्ध सुविकसित व उच्च बनेगी ओर तब वह 


जड़ 


मनुष्याकार एक मनुष्यत्व-विद्दीन जन्तु न रह छर, आकार के 
अनुकूत वास्तविक मनुष्य कहलाने का अधिकारी बन सकेगा। 
मनुष्यत्व को गणेसी उत्कृष्ट मनःस्थिति में किसी भी व्यवहार 
या वाह्याचरण को लेकर या राष्ट्रीयता जातीयता आदि के प्रश्नों 
को अपेक्षित रग्ब कर म्वकीय-परकीय की छुद्र भावना न होगी, 
मेरे-तेर की खोंच।तानी न होगी बल्कि सुविधा, अ'वश्यकता व 
सुख या कल्याण का ही विचार होगा और एक दूसरे के पूरक 
बनने की या एक दुसरे को सहयोग देकर अपन ओर दूसरों की 
भलाई करने की ही मनोबृति यहाँ होगी। इस वाह्याचरण में 
आदश पूरी तप्ह घटित हो, यह कल्पना का ही विषय हे पर 
व्यवहार की दिशा इधर हो, यह कम का विषय है। अपूर्णेता 
रहते हुये भी यहां व्यवह।र और आदर्श में कोई तात्बिक या 
मौलिक भेद न होगा, केवल श्रेणी-भेद ही होगा। यहाँ आदश 
व्यवहार का पथ प्रदर्शन करेगा और व्यवहार यहा सर्देव 
आदर्शोन्मुस्बी रह कर आदश की ओर बढ़ता रहेगा । आदशे और 
व्यवहार के इस सुन्दर समन्वय या सामंजस्य में ही बहि- 
रंग अनेकता में निहित अन्तरंग एकता का हम दशेन कर सकेंगे 
और तभी सच्चे अर्थों मे संस्कृति की अनुभूति से हम अपने 
जीवन को, भावना व कृति में, ऊपर उठा सकेंगे। 
एक और अखणड मानवता 

आज हम मानव का आकार रखते हुये भी भूल रहें है कि 
हम मानव है, सबसे पहले मानव हैं ओर तब ओर कुछ हैं पर 


जन 


वह “और कुछ” होते हुय भी अमानवीय किसी भी हालत में 
नहीं है। संस्कृति के प्रश्न को लेकर तो हमने अपनी मानवता या 
मानवीयता का दिवाला ही निकाल दिया है। अहंकार, अधिकार 
की लिप्सा, शोषण की कुत्सित भावना तथा ऐसी अनेक 
कुब् त्तियों न इस संस्कृति के प्रश्न को बहुत भ्रष्ट किया हे और 
अभी भी एसा हो रहा है। जिसको भी देखिय, अपनी कल्पना 
की उड़ान में अपनी एक अलग संस्कृति की ढींग मारता 
दिखाई देता है, प्रकृति के इस सत्य की कि सानव-सानव मूलतः 
एक है, आज का यह बहका हुआ मानव भूल गया है। जब 
तक एक और अखरड मानवता की अमर ज्योति से आलोकित 
होकर मानव के सानस-जगत से मानव-सस्कृति की विचार-धारा 
न वहेगो और उसके बाहरी जगत में उस विचार-घारा को सच्चा 
सन्‍्मान या प्रतिप्ठा न भिरँगी, तब तक सर्च अध्यात्मबाद की 
प्रतिष्ठा न हा सकेगी, सानव वास्तविक अर्था से सानब न बनेगा 
ओर यह्‌ मानव जगत सुर्ख,, सम्रद्धिशाल्ी व सुव्यवस्थित न 


हो सकेगा । 
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इधर या उधर ? 


अब तक के विवेचन से जो वस्तु-स्थिति स्पष्टतया 
हमारे समक्ष आती है वह यह है कि आज हम चौराहे 
पर खड़े है, बड़ा ही नाजुक जमाना है, राष्ट्र- 
पुनर्निमाण का प्रश्न असंख्य प्रश्नों के साथ हमारे सामने 
खड़ा है, देवासर-संग्राम छिड़ा हुआ हैं । एक ओर राष्ट्र 
को मानवता के आधार पर एक ओर अखरड बनाकर, शोषण ज॒ 
उत्पीड़न के विषैले वायुमंडल से दूर, मानबोय समानता व 
आतठ्त्व के पुनीत आदर्श पर प्रतिष्ठित करने का प्रयास हो रहा 
है और भारतीय राष्ट्र को सम्प्रदायातीत या घधम-निरपेक्ष घोषित 
कर व तदनुकूल विधान ग्रहण कर इसी स्थिति को बनाए रखन 
की साधना की जा रही है। दूसरी ओर हिन्दू पद पादशाही व 
हिन्दूराट्र के स्वप्न देखे जा रहे हे और गो-आह्मण की प्रतिष्ठा 
तथा वरण-संद व पुरुष की इंश्वरीयता की मान्यता को असंख्य 
नर-नारियों पर थाप कर विशाल मानव-समुदाय के धिर्मानु- 
मोदित' शोषण का माग प्रशस्त क्रिया जा रहा है । किधर जाय और 
क्रिधर न जाय, इसी द्विविधा में भारतीय राष्ट्रीयता है। ठीक दिशा 
में वह गई तो ठीक, अन्यथा सबनाश है। धर्म और सस्कृति 
की चिऋनी-चुपड़ी बातों मे आगई, प्राचीनता के सोह व्‌ 
अहंकार की दलदल में फंस गई, स्वकीयता के अहकार की 
सदिरा पी कर मदहोश हो गई और अध्यात्मवाद के उन्माद मे 


छऊ 


बहक कर पथ-श्रष्ट हो गई, तो राष्ट्र पर शनिश्चर आ जायगा 
ओर विश्व-शान्ति को राहु लग जायगा। पर, वह इन भयानक 
लहरों मे न वही, संभली रही, प्राचीन में से अमृत लेकर वर्तमान 
को पिला कर भविष्य को विवेक व सावधानी से पालती रही, 
खुली हवा से सांस लेकर हितकारी स्व॒त्व को अक्षुण्ण रखते हुए 
ओर परत्व से हितकारी तत्व लत हुए और इस तरह सम्प्रण 
मानब-जगतत से स्वास्थ्यकर तत्वाँ को ग्रहण कर व पचा कर 
फलनी-फूलती रही, तथा आध्यात्मिकता के भूठे उन्‍्माद में व 
भौतिकता के मोह-जाल में न फंस कर दोनों के संतुलन व 
सामंजस्य पर ही मानव-जीवन निधारित करते हुए यथा्थवाद को 
मान देती रही, तो राष्रका कल्याण हैं, विश्व का त्राण है। 

देखना है--हमारी भारतीय राष्ट्रीयता किघर जाती हे ?९ 
इधर या उधर ? 


